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अस्बेंडकर विचार-सूत्र 


[) 


धर्म सदाचार है जिसका अर्थ है जीवन के सभी क्षेत्रों 
में मानव-मानव के बीच शुभ सम्बन्ध । 

प्रत्येक व्यक्ति का मुल्यांकन उसके युण, न कि जन्म, 
के आधार पर होना चाहिए 


यदि आप पूछते हैं तो मेरा आदर्श समाज वह होगा 
जो स्वतन्त्रता, समता तथा श्रातृभाव पर आधारित 
हो । 

हमारा महान्‌ कत्त व्य है कि हम प्रजातन्त्र को जीवन- 
सम्बन्धों के मुख्य सिद्धान्त के रूप में समाप्त होता 
हुआ न देखें । हम प्रजातन्त्र में विश्वास करते हैं तो 
हमें इसके प्रति सच्चा एवं वफादार होना चाहिए । 


प्रजातन्‍्त्र केवल सरकार का रूप नहीं है । यह मुख्यतः 
एक सद्भठित रूप से रहन-सहन का ढज्ढ है। यह 
अनिवारयेत: अपने साथ रहने वाले मनुष्यों के प्रत्ति 
मान सम्मान करने का एक ढड् है । 


यदि हम लोग अपनी एक सामान्य संस्कृति को 
सुरक्षित रखना चाहते हैं तो हम सब लोगों का 
कत्त व्य है कि हिन्दी को अपने राष्ट्र की एक राज्य- 
भाषा मानें । 

प्रत्येक नागरिक अपने आंपको सबसे पहले, और 
अन्त में भी, भारतीय समभे ताकि राष्ट्रीय एकता 
कायम रहे ॥ 


अपनी दकसता स्वयं मिटानी है । शिक्षा, संगठन एवं 
संघर्ष इसके लिए, मूल-मन्त्र हैं 

स्वतन्त्रता एवं मानवाधिकार किसी को उपहार के 
रूप में नहीं मिलत्ते; उसके लिए संघर्ष किया जाता 
है । 

भुझे साहित्यकारों से अपनी सारी शक्ति लगा कर 
कहना है कि*“अपनी लेखनी का प्रकाश झपने आंगन 
में ही व रोक लें, उसका तेज गांव-गांव के महन 
अन्धकार को दूर करने के लिए फैलने दें । 


आमुख 


हिन्दी जगत्‌ में विभिन्न महापुरुषों के व्यक्तित्व, कृतित्व एवं 
दर्शन के विषय में अनेक ग्रन्थ उपलब्ध हैं। प्रस्तुत प्रत्थ भो इसों 
दिशा में किया गया मेरा एक विनम्र प्रयास है। भारतीय संविधान 
के जनक तथा दलितों के महान्‌ नेता, डॉ० भोमराव रामजी अम्बेड- 
कर की जीवनी के सन्दर्भ में जिस विचार-तंत्र अथवा जीवन-दर्शन 
को पाठक खोजता है, वह सरल एवं स्पष्ट भाषा में नहीं मिल 
पाता । डॉ अ्रम्बेडकर के जीवन के कुछ महत्त्वपूर्ण पक्षों की अभि- 
व्यक्ति तो हिन्दी भाषा में मुश्किल से मिलेगी । उन्हें एक साहित्यकार 
के रूप मे अ्रभी तक विवेचित नहीं किया गया है। उनके सम्पूर्रा 
जीवन-चरित्र को अभिव्यक्त करने वाले हिन्दी ग्रन्थ का अभाव एक 
खटकने वाली बात थी। इस अभाव की सम्पूर्ति संभवत: प्रस्तुत 
ग्रन्थ से हो सकेगी, ऐसा मेरा विश्वास है। अतः इसका अपना एक 
विशेष एवं व्यापक्र महत्त्व है । 

मैंने डॉ० अम्बेडकर के 'समाज-दर्शन' (सोशल फिलॉस्फी) 
पर शोध-कार्य किया; जिस पर मुझे सन्‌ 963 में पी-एच. डी की 
उपाधि प्रदान की गई जो समस्त शिक्षा-जगत्‌ में प्रथम घटना थो । 
तभी से मैं डॉ० अम्बेडकर के विषय में शोध-परक अध्यवन करता 
आरा रहा हूं जिसके फलस्वरूप मेरी कुछ रंचनाए तथा बहुत से लेख 
उनकी विचारधारा पर प्रकाशित हुए हैं जिनको पाठकों ने सहष- 
स-हृदय पंसन्द किया है । वेसे मेरां डाल बाबा साहब अम्वेडकर से 
कोई निजी सम्पर्क नहीं हुआ, पर उनके विषय में शोध-कार्य करने 
में मुझे उनके साथ आत्मीयता स्थापित करने का शुभावसर सुलभ 
हुआ है । इस भात्मीयता की अनुभूति ने लेखक को डॉ० अम्वेडकर 
के ज्ञान-भण्डार में प्रविष्ट होने की प्र रणा दी और यही कारण है 
कि उसने उन्हें गहराई एवं गम्भोरता से परखने का प्रयास किया । 
उनके जीवन-दर्शन के विषय में जो मेरे द्वारा समुचित व्याख्या एवं 
विवेचना की गई उसे विद्वान पाठकों ने स्वीकार किया है। शअ्रत: 
मेरा पूर्ण विश्वास है कि प्रस्तुत ग्रन्थ भी उनको स्वीकायें तथा पसन्द 
होगा । इसमें कुछ नई बातों एवं घटनाग्रों को चित्रित किया गया है 
जो मेरे अन्य ग्रन्थों में नहीं मिल पायेंगी । 

. इस ग्रन्थ में, एक ऐसे महान व्यक्ति के जीवन-संघर्ष का 
वृत्तान्त है जिसने समस्त दलित जाति के हितों की सुरक्षा के लिए, 
अपने सम्पूर्णों व्यक्तित्व तथा कृतित्व को श्रपित किया । इसमें डॉ० 
बाबा साहव अम्बेडकर के ही शब्दों एवं कृत्यों से उनके ही अश्निप्रायों 


ह। 
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को अनिव्यक्त किया गया है जो सामान्‍य पाठक की दृष्टि से प्राय 
श्रभी तक झोभल रहे हैं। वे जेसे थे, वेसे ही उनको थहाँ निष्ठा- 
पूर्वक चित्रित किया गया है। उनके जीवन, च्‌रित्र एवं मिशन को 

तिहासिक क्रम में प्रस्तुत करने का मुख्य लक्ष्य रहा है ताकि उनके 
विचार-तंत्र को एक व्यापक परिप्रेक्ष्य में समा जा सके | यह 
जीवनी विचार उत्त जक तो है ही, पर उन सबके लिएं भी प्र रणा- 
दायक सिद्ध होगी जो समाज में पाये जाने वाले मानवी सम्बन्धों में 
समता एवं सम्मान स्थापित क्रना चाहते हैं। डॉ० अम्बेंडकर का 
जीवन इस बात की भो प्रेरणा देता है कि कोई निष्ठावान, दढ़- 
संकल्प व्यक्ति, आात्म-त्याग एवं आत्म-संयम के सहारे, विपरीत 
परिस्थितियों में प्रगति के उच्चतम शिखर पर पहुँच सकता है। 
उनके व्यक्तित्व से यह 'दशिक्षा भी मिलती है कि आ्रादमी को, अन्‍्यों 
पर आश्वित होने की अपेक्षा, अपने ही प्रयासों में विश्वास रखना 
चाहिए । आत्म-सहायवा जीवन का उत्तम मार्ग है । 


पुस्तक में, प्रस्तावना एवं उपसंहार के अ्रतिरिक्त, कुल पांच 
अध्याय हैं। प्रस्तावना में, डॉ० अम्बेडकर के जन्म के पूर्व की 
सामाजिक स्थिति का विवररणा है। प्रथम अध्याय में, उनकी पारि- 
वारिक पृष्ठिभूमि और उनके जन्म, बचपन, शिक्षा, विवाह, विदेशों 
में ज्ञान-साधना तथा वकालत का वृत्तान्त प्रस्तुत है ( द्वितीय अध्याय 
में, उनके व्यक्तित्व की कुछ विशेषृताश्रों का विवररणा है जसे उनका 
बाह्य-स्वरूप, रहन-सहन, आचार-विचार, दिनचर्या, भोजन, वेश- 
भूषा तथा रुचि; और यह भी बतलाया गया है कि उन्होंने किस 
प्रंकौर श्रसहद्य शारीरिक रोग का सामना किया, उनका पारिवारिक 
जीवन केसे गुजरा तथा जीवन के अ्रन्तिम दिनों में क्या हुआ ? 
तृतीय अ्रध्याय में डॉ० अम्बेडकर के महत्त्वपूर्ण कृत्यों एवं निरयो 
को चित्रित किया है जिनके कारण, उन्हें दलितो. का हृदय-सम्राट्‌ 
एवं युगनिर्मातां कंहा जाता है। एक अछूत के रूप में, उन्होंने 
श्रपता जीवन प्रारम्भ किया और भारतीय संविधान के जनक की 
सर्वोत्क्ृष्ट स्थिंति सें पहुँच गये । 'चतुर्थ अध्याय में, डॉ० अस्बेडकर 
की जींवन-दुष्टि और उनकी विचारधारा का सम्यक्‌ विवेचन किया 
गया है । उनको जोवन-दुष्टि सानववादो है जो बुद्ध-दर्शन से झनु- 
प्राशित है। समतावादी समाज में उनकी अदूट आस्था थी। 
पांचवे श्रध्याय में; डॉ० अम्बेडकर को साहित्यकार के रूप में प्रस्तुत 
कर, उनकी साहित्यिक सृष्ठि का विवेचन किया गया. है | उनके 


साहित्य-सुजन. का. लक्ष्य, लेखन-प्रक्रिया, शैली, रचनाञ्रों के श्र रुणा 
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स्रोत आदि का समुचित विश्लेषण दिया है। इसी अध्याय में, डॉ० 
अम्बेडकर की कुछ प्रमुख मूल रचनाशञ्नों की विषय-सामग्रीं का संक्षिप्त 
विवरण दिया गया है ताकि सामान्य पाठकों को यह ज्ञात हों जाए 
कि उनके साहित्य के निर्माणात्मक तत्त्व क्या हैं ? अतः उनके सम्पूर्ण 
साहित्य से पाठकों का परिचय होना स्वाभाविक है जो शअ्रन्यथा बड़ा 
ही मुश्किल है । उपसंहार में, जो पुस्तक का श्रन्तिम किन्तु बड़ा ही 
लघु अंश है, डॉ० अम्बेडकर के सम्पूर्णों व्यक्तित्व एवं कृतित्व की 
देन को मूल्यांकित किया है । आ्राधुनिक भारत के इतिहास में, उनका 
स्थान क्या है, उन्हें आज किस रूप में सम्मानित किया जाता है, 
और दाशे निक क्षेत्र में उतकी कितनी महत्ता है, यह सब कुछ विश्ले- 
षित है । आशा है, हिन्दीभाषी पाठकों के लिए डॉ० अम्वेडकरु का 
यह 'जीवन-चरित्र' निश्चय ही उपयोगी सिद्ध होगा । 


मैं अपने मित्र, डॉ० बद्रीप्रसाद पंचोली, वरिष्ठ व्याख्याता 
हिन्दी विभाग, राजकीय महाविद्यालय, शअ्रजमेर के प्रति बड़ा कृतज्ञ 
हूं जिनका सहयोग एवं स्तेह इस कृति का सम्बल रहा है। अपने 
अन्य साथी श्री रामस्वरूप बौद्ध, अ्रध्यक्ष, भारतीय बौद्ध महासभा 
(राजस्थान प्रदेश), अजमेर, और श्री रामसुख बारेसा,-- एम. ए., 
मारवाड़-जंक्शेन, भो मेरी ओर से हादिक प्रशंसा एवं - धन्यवाद क 
पात्र हैं जिन्होंने प्रकाशन के मार्ग में श्राने वाली आर्थिक कठिनाइयों 
के निवारण हेतु मुझे साहस एवं सहयोग प्रदान किया। श्री देवदत्त, 
अजमेर, को हादिक धन्यवाद, जिनका कलात्मक योगदान सराहनीय 
रहा । साथ ही, महेन्द्रसिह, एम.ए., एल-एल-बी. तथा चन्द्रकान्ता, 
एम.ए., बो.एड., का सक्तिय सहयोग और अश्योक, हेमन्त, अनीता 
झौर अजय द्वारा सौहादं पूर्णा पारिवारिक वातावरण बनाये रखना, 
इस ग्रन्थ की निर्माण-प्रक्रिया में अत्यन्त स्फूर्तिदायक सिद्ध हुआ । 
अ्रत: उनको भी धन्यवाद सहित, जीवन को सार्थक एवं श्रेष्ठ बनाने 
के लिए, हादिक शुभकामनाएं । अन्त में, प्रकाशक तथा मुद्रक दोनों 
को हादिक धन्यवाद, जिनको तत्परता एवं तीत्रता के कारण, यह 
ग्रन्थ 4 अप्रेल के शुभावसर पर प्रकाशित होकर पाठकों के समक्ष 
आ सका है। 
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अस्तावना 


डॉ० श्रम्वेडकर के व्यक्तित्व एवं कृतित्व को उस समय ही ठीक तरह से 
समझा जा सकता है जब उनका अध्ययन उनकी आथिक एवं सामाजिक पृष्ठभूमि 
में किया जाए, जिसमें उनका जन्म हुआ झोर तत्पश्चात्‌ संघषं में जुटे रहे । उनका 
समस्त जीवन भारत की सामाजिक तथा आर्थिक स्थितियों को अभिव्यक्त करता है । 


भारत में रहने वाले अनेक समुदायों में कई अ्रछूत समुदाय भी थे । डॉ० 
अम्बेडकर का श्रछत समुदाय के एक निर्धत परिवार में जन्म हुआ्ना । हिन्दू समाज 
में अछतों को सबसे निम्न स्तर पर रखा जाता था और झ्याज भी प्राय: वही स्थिति 
है । वर्तमान संविधान के पूर्व, उन्हें तीन श्र खियों में बांठा जाता था - श्रछत, जिसे 
छम्ना न जाए; श्रगम्य, जिसे समीप न रखा जाए और ब्रदृष्ट, जिसे देखा न जाए। 
इन्हीं अ्रछतों को आज परिगणित जातियां कहते हैं, जिनके सदस्यों की संख्या लग- 
भग बीस करोड़ है. भारत के विभिन्न भागों में, उन्हें श्रलग-अलग नामों से पुकारा 
जाता है जैसे पेरिया, पञचमा, अतिशूद्र, अ्वरां, अ्रन्त्यज, चमार भ्रौर नामश्‌द्र । 


इन अ्रछुतों के समक्ष अनेक प्रकार की सामाजिक एवं धामिक श्रयोग्यताए 
थीं | झ्राज भी न्‍्यूनाधिक मात्रा में हैं। उनका स्पर्श, देखना और यहां तक कि 
उनकी आवाज भी सवर्ण हिन्दुओं को अशुद्ध बना देती थी 4 उनका सवरां हिन्दुओं के 
मार्ग में श्राना अशुभ माना जाता था | ये श्रछत घरेल पशु नहीं रख सकते थे; केवल 
लोहे तथा तांवे के आभूषण पहन सकते थे; विशेष प्रकार के बस्त्र ही वे घारण कर 
सकते थे; घटिया तथा अशुद्ध खाना उन्हें मिलता था; गांवों के बाहर श्रस्वस्थ एवं 
गन्दे स्थानों पर उन्हें रखा जाता था श्रौर दिन भर बेगार, कड़ी मेहनत के पश्चात 
उन्हें जो कुछ मिलता था, उसी से वे अपना जीवन-यापन करते थे । निश्चय ही 
अ्सहनीय स्थितियों में रहना, 'अछूतों के भाग्य में लिखा! समक्ा जाता था। सावे- 
जनिक क़ुशों से पानी लेना उनके लिए निषिद्ध था। शअतएव भन्‍्दा पानी ही उन्हें 
मिल पाता था | शिक्षा से उन्हें मीलों दूर रखा जाता था । उनके बच्चों का किसी 
भी स्कूल तथा पाठशाला में दाखिला असम्भव था। वेसे अ्रछूत स्त्री-पुरुष हिन्दुओं 
के देवी-देवताश्नों को पूजते थे, उनके त्योहारों को मनाते थे; लेकिन हिन्दू मन्दिरों 
में उन्हें फरांकने नहीं दिया जाता था। सवर्ण हिन्दुश्रों में चींटियों, बिल्लियों एवं 
कुत्तों के प्रति दया तथा सहानुभूति तो थी, पर अछतों क॑ प्रति कतई नहीं । उनके 
साथ पशुओं को भांति व्यवहार किया जाता था। नाई उनकी हजामत नहीं बनाते 
झौर घोची उनके कपड़े नहीं घोते थे । शहरों में, ये कठिनाइयां कुछ कम हुई हैं; 
लेकिन गांवों में उनकी स्थिति ग्रव भी दयनीय है। प्राय: सत्र जातिगत भेदभाव 
एवं व्यवहार का बोलबाला है।  - 


हालांकि स्वतन्त्र भारत में परिवर्तत एवं विकास से लाभ अवश्य हुआ है; 
पर उनके दुःखों का श्रच्त यहीं पर नहीं हुआ । चूकिवे अशिक्षित तथा सदियों 
से अछूत थे, समस्त सरकारी नौकरियों के द्वार उनके लिए बन्द थे । पुलिस तथा 
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सेना में उनकी भर्ती पर प्रतिबन्ध था | अ्रतः उन्हें पैतक पेशों को ही करना पड़ता था 
जैसे सफाई करना, मृत पशुओं को उठाना; चमड़ा पकाना श्रौर जते बनाना। 
समाज में, जिन्हें तिक्ृरष्ठ पेशों का नाम -दिया है, उन्हें ही वे कर सकते थे । थोड़े 
से ही अछतों के हाथों में कृषि का काम था। वह भी भूमिहीन मज़दूरों के रूप में । 
बड़े-बड़े भूमिधरों के यहाँ ये लोग मय स्त्री बच्चों के बेगार करते थे । थोड़ा बहुत 
खाना, फटे-पुराने वस्त्र ही मिल पाते थे । इस प्रकार उन्हें प्रमतिशील स्थितियों से 
वड्चित रखा गया। उन्हें जीवन को विकसित करने एवं सुन्दर बनाने का भ्रवसर 
ही नहीं दिया गया । श्रछृत ऋरा में पैदा होते थे श्रौर ऋण में ही मरते थे । भ्रछत 
के रूप में जन्मे, ये लोग अछूत्त ही रहंते श्ौर प्रछत के रूप में ही मृत्यु को प्राप्त 
होते थे.। यही उनका भाग्य माना जाता था । 


छञ्माछत की उत्पत्ति कंसे हुई यह एक बड़ी ही विवादास्पद समस्या है; 
लेकिन सामान्यतः यह माना जाता है कि यह वर्ण व्यवस्था का ही एक विक्ृत रूप 
है। वर्ण व्यवस्था ही छुश्राछत एवं जातिवाद की जननी है। उसका प्रारम्भिक 
रूप कुछ और था । कहा जाता है कि वैदिक समाज चार भागों में विभाजित था-- 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य एवं शूद्र | समाज का चार वर्खों में यह विभाजन, भारतीय 
समाज-व्यवस्था का विशेष रूप था। प्रारम्भिक वर्ण केवल विशेषीकरणा एवं श्रभ 
विभाजन के द्योतक थे। ब्राह्मण का काम था शिक्षा अथवा वेदाध्ययन करना; 
क्षत्रिय का काम देश की रक्षा करना; वैश्य का काम क्षषि एवं व्यापार; श्रौर शुद्र 
का काम इन तीनों. वर्णों के लोगों की सेवा करना था । वर्ण व्यवस्था का उद्दे श्य 
कुछ भीः रहा हो, लेकिन: कालान्‍न्तर में, वह पतनावस्था में पहुँच गई। फलत: 
एक मूर्ख ब्राह्मण को ईश्वर के समान ही स्वीकार किया गया, जबकि शूद्र 
कितना हीः बुद्धिमान क्यों न हो, उसे घृणा का पात्र ही बनाए रखा । यद्यपि उच्च 
तीनों वर्ण अपने-शभ्रपने निर्धारित कतंव्यों को करने में असफल रहे, परत्तु शूद्रों 
को- दयनीय स्थिति में ही रखा गया | आगे चलकर यही चार वर्ण चार जातियों 
में परिणत हो गएः। साथ: ही साथ हजारों उप-जातियां भी पैदा हो गई । इत 
जातियों में ऊँच-नीच, छुआ-छुत आदि की निकृष्ट भावनाए' जाग्रतः हो गई । 
उन्तके बीच अनेक प्रकार के प्रतिबन्ध विकसित हो गए । पेशा, शादी-विवाह, 
खान-पान आ्रादि से सम्बन्धित विभिन्न: पारस्परिक कटुताए एवं दूरियां पैदा हो 
गई | फलतः: आज भारतीय समाज में' लगभग- तीन हजार उप-जातियां हैं जिनमें 
पारस्पस्कि सम्बन्ध: असमानता तथा अमानुषिकता के द्योतक हैं । 


इन परिवतेनों के बीच' सबसे अधिक मुसीबतों का सामना शूद्रों अ्रथवा 
अछूतों कों ही करना पड़ा । उन्हें समाज के निम्नतम स्थान पर रखकर ढेर सारी 
अ्रयोग्यताओं से' दबा, दिया गया । उनके समस्त जीवन. पर प्रतित्रन्धों का ऐसा जाल 
बिछा दिया गया कि वे सदियों तक पतनावस्था तथा अन्धयकारमय जीवन में 
ही फंसे रहें | दूसरी ओर ब्राह्मणों, क्षत्रियों तथा वैश्यों को तमाम सुविधाओं का 
लाभ- उठाने- की - स्वतंत्रता, थी । वे सभी भौतिक-सम्पदा तथा हर किस्म के ऐश- 
आ्राराम का सुख भोगेते थे । सदियोंग्तक शूद्र के श्रम का*उन्होंने शोपरा किया । 
शद्र वेद. या धार्मिक ग्रन्थ का अध्ययन कंतई नहीं कर सकता था । शुद्रों को धर्म, 


[7] 


श्रस्त्र, सम्पत्ति, शिक्षा आदि की सीमाओ्रों से धाहर रखा गया। शूद्रों के लिए 
व्यापक रूप से कतंव्य निर्धारित थे। अधिकारों से तो उन्हें बिल्कुल वंचित 
रखा गया, जबकि उच्च तीनों वर्णो के अधिकार बहुत और कतेव्य कम थे । शूद्र 
प्राश्म व्यवस्था-ब्रह्मचयये, गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास की परिधि से बाहर थे । 
श्राश्नम व्यवस्था उन पर लागू नहीं थी । उनका स्वधर्म बस दिन-रात श्रपने स्वामी 
की सेवा करता था । इस प्रकार की समाज व्यवस्था में उनका दम घुटता रहा। 


ऐसा नहीं है कि इस समाज व्यवस्था को चुनौती नहीं ढी गई हो ॥ 
सवंप्रथम भगवान्‌ बुद्ध ने इस समाज व्यवस्था के प्रति विद्रोह किया और अपने 
धर्म में, शुद्रों एवं पतितों को शामिल किया ।॥ तथागत बुद्ध तथा उनके शिष्पों ने 
जाति-व्यवस्था श्रीर वर्णं-व्यवस्था की नींव को हिला दिया। उन्होंने समानता 
एवं स्वतन्त्रता का सन्देश प्रसारित किया । वे ही प्रथम पुरुष थे जिल्होंन समतावादी 
समाज की प्रतिष्ठापना का पूरा-पूरा प्रयास किया । ग्यारहवीं शताब्दी में रामानुज, 
बाद में, श्रत्य सन्‍्तों जैसे बसव, चक्रधर, रामानन्द, कबीर, चैतन्य, एकनाथ, 
तुकाराम, रविदास, चोखामेला, नानक ने जाति-व्यवस्था का विरोध किया । 
उन्होंने शूद्रों एवं भ्रछतों के साथ अच्छे व्यवहार की मांग की और उन्हें भक्तों की 
श्रेणी में रखने का प्रयास किया । उन्होंने सामाजिक एवं धामिक सुधार श्गन्दोलन 
का सूत्रपात किया जो आधुनिक भारत में निरन्तर बना रहा, हालांकि समाज के 
जातिगत ढांचे और छूआछूत के व्यवहार में कोई विशेष श्रन्तर चहीं श्राया 


भारत में इस्लाम एवं ईसाई मज़ह॒वों के पदापंण से सामाजिक एवं धामिक 
वातावरण में कुछ महत्त्वपूर्ण परिवर्तत हुए । जातिवाद की कठोरता में कुछ ढिलाई 
श्राई। उन्होंने समानता के सिद्धान्त का समर्थन किया । फलत: बहुत से शूद्र भ्रौर 
अछूत मुस्लिम तथा ईसाई हो गए। इस्लाम तथा ईसाई -मत अपनाने वालों ने 
अपना धर्म तो बदल लिया; पर उन्तके लिए अपने रीति-रिवाजों और परम्पराओं 
को बदलना आसान नहीं था। यह भी एक महत्त्वपूर्ण बात थी कि वे समाज में 
अपनी झ्ाथिक स्थिति को भी नहीं बदल पाए। इन नए घर्मो को स्वीकार कर 
लेने के बाद भी, नीच जाति के लोगों को दूर-दूर ही रखा जाता था। उधर दोनों 
ही मज़हब अपने को भारतीय समाज प्रें समायोजित करते के प्रयास में हिन्दू-धर्म 
के व्यापक लक्षणों को आत्मसात्‌ करने लगे थे। फलत: जातिवाद एवं छुआछत 
समाप्त नहीं हो पाए और शूद्र-भ्रछृत श्रपनी दयनीय स्थितियों में ही पड़े रहे । 


सामाजिक एवं धामिक सुधारों की दिशा में प्रयासों का क्रम फिर भी जारी* 
रहा। उच्नीसवीं शत्ताच्दी के प्रारम्भ में, राजाराममोहन राय, रानाड बआादिने 
समाज सुधार आन्दोलन को सुदृढ़ वनाया । अछतोद्धार के लिए, सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण कार्य महात्मा ज्योतिवा फूले ने किया । सन्‌ 852 में, फूले ने पूना में 
श्रछृतों को शिक्षा के लिए प्रथम स्कूल स्थापित किया । यद्यपि धर्मान्ध हिन्दुग्नों ने 
उत्की मज़ाक उड़ाई; लेकित फूले तथा उतकी धर्मपत्नी ने श्रछतों की स्थिति 
सुधारने में अद्वितीय काम किया ॥ बंगाल के शशिधर वन्द्योपाध्याय ने भी अ्रछतोद्धार 
का काम किया | उत्तर प्रदेश में स्वामी श्रछतानन्द ने अछतोद्धार आन्दोलन का 


42] 


सचालन किया। वड़ोदा के समाजोराव गायकवाड़ ने सन 883 में अछतों के 
लिए महाराष्ट्र में स्कूल खुलवाए; परन्तु इन स्कलों में सवर्णा जाति तथा मुस्लिम 
अध्यापक भाना पसन्द नहीं करते थे । उन दिनों श्रछ॒तों को पढ़ाना-लिखाना महा 
पाप समझा जाता था । 


समय परिवर्तत के कारण, महाराष्ट्र के श्रछतों में जागृति के अंकुर उग्नने 
लगे । उनके नेता गोपाल बावा वालंगकर ने उन्हें सगठित करने का प्रयास किया 
ताकि वे स्वयं बुराइयों के प्रति विद्रोह कर सकें । स्वामी दयानंद, स्वामी विवेकानंद 
आदि ने छुश्राछुत के व्यवहार की निन्‍दा की । दूर दक्षिण में, कनेल श्रालकॉट ने 
अ्रछतों के लिए एक स्कूल प्रारम्भ किया। ब्रिटिश शासकों ने भी अछतों की 
मुसीबतों तथा अयोग्यताओं को मिटाने का प्रयास किया; लेकिन वे बड़े ही चतुर 
प्रशासक थे। वे चाहते थे कि जाति एंवं छुप्राछत के बन्धन तो टूटें; पर सवर्णं 
हिन्दुओं को नाराज करके नहीं । फलत: प्रछतों की कठिनाइयां भ्रधिकांशत: ज्यों 
की त्यों बनी रहीं। उनको यातनाएँ कम न हुई । ब्रिटिश काल में भी अ्रछतों 
को देखना, छना, उनका साया, सभी सबर्ण हिन्दुओं को अपविन्र बना देते थे। 
अछ्त झाम सड़कों पर चल नहीं सकता था। उन्हें थूकने के लिए अपने गले में 
हांडी लटकानी पड़ती थी । ब्राह्मण के आने पर छिपना पड़ता था। श्रपने पैरों के 
चिह्लों को मिटाने के लिए, कमर में भाड़, बांधकर चलना पड़ता था। श्रछुत 
बच्चों को आराम स्कूलों में प्रवेश नहीं मिलता था । जिस पर सरकार ने सन्‌ 858 
में यह घोषणा की कि वे स्कूल जो निम्न जाति के बच्चों को प्रवेश नहीं देंगे उनकी 
अनुदान तथा श्राथिक सहायता बन्द की जा सकती है। 


समूचे भारत में, सामाजिक वातावरण श्रछ्तों के लिए भयावह था। 
समाज उनके लिए नरक बन चुका था। उसकी झ्राथिक स्थिति शोचनीय थी।॥ 
मन्दिर-मस्जिदों में तो उतका प्रवेश असंभव था। सावंजनिक स्थानों, स्कूलों तथा 
संस्थाओ्रों में जाना उनके लिए निषिद्ध था। समाज सुधारकों का धर्मान्धों द्वारा 
प्रतिरोध किया जाता था। उनके प्रयासों को विफल बनाया जाता था। यहां तक 
कि सरकार की उन हिदायतों का उल्लंघन भी किया जाता था जिनमें अछुतों को 
सुविधाएं देने की बात होती थी । सुविधाओं का प्रायः सवंत्र अ्रभाव तो था ही 
जो अछूतों की प्रगति में सबसे बड़ी बाधा थी । 


| महाराष्ट्र के सामाजिक, धामिक, श्राश्विक एवं राजनीतिक क्षेत्रों में भी 
“समस्याएं विकट थीं । श्रछतों की स्थितियां गम्भीर एवं' श्रमानुषिक थीं, हालांकि 
उन्नीसवीं शताब्दी में वहां पर विभिन्न प्रकार के सुधारों का कार्यक्रम आ्रारम्भ हुआ । 
समाज सुधार तथा शजनीतिक श्रान्दोलंन का वातावरण था | राजनोतिक पिछड़ा- 
पन, जातिवादं, छग्माछत, बाल-विवाह, विधवा-विचाह, ए्त्री-उत्थान ग्रादि महाराष्ट्र 
की प्रमुख समस्याएं शी । इसी समय सुधारकों एव' राजनीतिज्ञों के बीच कलह 
उत्पन्न हो गया कि पहले समाज सुधार किया जाए श्रशवा ' राजनोतिक उत्थान । 
ब्रिटिश राजनेताशों तथा सम्पादकों ने भारतीय नेताश्रों को यह सुझाव दिया कि 
प्रथम वे अपनी समाज. व्यवस्था की दुराइयों का अन्त करें, हालांकि ऐसा कहने 
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में उनका एकमात्र मन्तव्य यह था कि भारतीय नेता राजनीतिक श्रान्दोलन से दूर 
रहें । लेकिन नेताओ्रों ने स्थिति को अपने ही ढंग से देखा और राजनीतिक आन्दोलन 
की ओर उनका ध्यानाकर्षण हुआ । रानाडे, श्रागयरकर, भण्डारकर आदि बुद्धि 
जीवियों ने सव प्रथम समाज व्यवस्था को उदार तथा जनतांत्रिक बनाने पर बल 
दिया । लेकिन तिलक जैसे नेताग्रों ने राजनीतिक उत्थान का बीड़ा उठाया श्रौर 
सोचा कि भारत में राजनीतिक उत्थान के पश्चातु, समाजसुधार स्वत: हो जायेगा । 
समाजसुधारकों का तक यह था कि सामाजिक ढांचे तथा मुल्यों को बदले बिना, 
राजनी तिक उत्थान ठोस नहीं बन पायेगा । इस प्रकार इच नेताश्रों एवं बुद्धिजीवियों 
में सामाजिक एव राजनीतिक समस्याग्रों को लेकर एक ऐसा विवाद उठ खड़ा हुआा 
जिसने देश की भावी विचारधाराग्रों को व्यापक रूप से प्रभावित किया । फलत:ः 
सामाजिक तथा राजनीतिक क्षेत्रों में, विचार भिन्नताएं, पारस्परिक कटुताएं और 
धामिक कट॒टरताए निरन्तर बनी रहीं । सामाजिक जड़ता बनी रही झौर राज- 
नीतिक दूरियां पनपने लगी । भारतीय भमण्डल में घोर निराशाजनक स्थिति ने 
पड़ाब डाल लिया । 


' भीमराव रामजी अम्बेडकर के जन्म के पूर्व, इस प्रकार का बीद्धिक, सामा- 
जिक एवं राजनीतिक वातावरण न केवल महाराष्ट्र, बल्कि सम्पूर्ण भारत में विद्य- 
मान था; जिसे स्मरण करने मात्र से मानवीय हृदय द्रवित हो उठता है। दूर 
ग्रामीण श्रज्चलों में आज भी शूद्र, अछत, दीनहीनों के लिए कठोर भयावह वात्ता- 
वरण बना हुआ है । व्यापक शोषरा की स्थिति में इनके प्रति वही अत्याचार, वही 
यातनाए” विद्यमान है, उन ॒पर जघन्य श्रपराघों तथा हत्याझों का क्रम बना हुआ 
है ।.इस प्रकार की सभी स्थितियों का प्रतिरोध हमें भीमराव श्रम्वेडकर के व्यक्तित्व 
तथा कृतित्व में मिलता है जो:दलितों के मसीहा के रूप में भारतीय क्षितिज 
पर अवतरित हुए। उनका व्यक्तित्व निःसन्देह विद्रोही एवं क्रान्तिकारी था, पर 
उनका कृतित्व विध्वंसक नहीं था । संक्षेप में उनके व्यक्तित्व में अथाह प्रे रणा और 
कृतित्व. में ग्रटूट निष्ठा अन्तनिहित थी । [] 


अध्याय-- १ 
जींपन 


जन्प्त एवं बचपत ; 

ु डॉ० अम्बेडकर को अपना जीवन-निर्माण करने में अनेक प्रकार की मुस्तीबतों 
एवं कष्टों का सामना करता पड़ा । उनकी पारिवारिक पृष्ठभूमि निधेनता की एक 
कहानी है । उनको पैतृक रूप में कोई धन-सम्पत्ति प्राप्त नहीं हुई, क्‍यों कि अछतों 
के पास धन-सम्पत्ति इकट्ठी हो, ऐसा सामाजिक वातावरण नहीं था; लेकिन 
उनके पिता धनी वर्ग के न होते हुए भी समाज के प्रतिष्ठित, सम्मानित तथा 
ईमानदार व्यक्तियों में से थे । उनकी श्राथिक स्थिति श्रच्छी न होने के कारण घर 
के खर्च का निर्वाह सुचारु रूप से नहीं हो पाता था। ऐसी आशिक विपच्चता की 
हालत में वह अ्रपने बच्चों को भली-शभांतति सुशिक्षित बनाने में संफल हुए । इसका 
एक मुख्य कारण यह था कि वह प्रात्म-प्म्मान को अपने जीवन का अज्ध मानते 
थे जिसे डॉ० श्रम्बेडकर ते धरोहर के रूप में सहर्ष स्वीकार किया था । ह 


महाराष्ट्र के श्रछत समूहों में महार जाति प्रमुख है । इसी जाति में डॉ० अम्बे- 
डकर पेदा हुए थे । महार जाति की बस्ती गांवों के बाहर होती है जिसे महारवाडा! 
कहा जाता है। यह शब्द निम्दात्मक भावाथ में प्रयुक्त किया जाता है | 'महारवाडा! 
गनन्‍्दे लोगों की गन्दी बस्ती का प्रतीक माना जाता है। सभी अ्रछत जातियों में 
महार लोग ही बड़े हृष्ट-पुष्ट, समायोजनशील, बहादुर, लड़ाकू श्रोर बुद्धिमान होते 
हैं । कहा जाता है कि ये महार लोग ही महाराष्ट्र के मुल-निवासी थे । महाराष्ट्र को 
मे लोग 'महार-राष्ट्र' मानते हैं। 'महार! शब्द की उत्पत्ति 'महा-श्ररि” से मानी 
जाती है जिसका अर्थ है महान शत्रु' । श्रछत जातियों में महार लोग ही प्रथम थे 
जो भारत में आने वाले यूरोपियन लोगों के सम्पक में आये । ईस्ट इण्डिया कम्पनी 
की बॉम्बे झ्ार्मी में उन्हें भर्ती किया गया । 


डॉ० शअम्बवेडकर के दादाजी मालोजी सकपाल अवकाश प्राप्त सैनिक 
व्यक्ति थे । एक अच्छे महार परिवार से उनका सम्बन्ध धा। उनकी दो सन्‍्तानें 
जीवित रहीं । एक पुत्र रामजी सकपाल जो क्रागे चल कर श्रम्बेडकर के पित्ता 
कहलाए भ्रौर दूसरी पुत्री मीरां । श्रम्बेडकर के पूर्वजों का ऐुराना गांव अम्बाबाडे' 
रत्नागिरि जिले के एक छोटे से शहर मण्डनगढ़ से पांच मील दूर था। उनके पूबंज 
झ्पने गांव में धाभिक त्यौहारों के समय देवी-देवताशों की पालकियां उठाने का 
काम किया करते थे जो उनके पारिवारिक सम्मान का द्योतक था । उनके परिवार 
के सभी सदस्य सन्त कबीर के भक्त थे । अतएवं छुआ्माछत में उनका कतई विश्वास 
नहीं था । वे यह मानते थे कि “जाति पांति पूछे ना कोई, हरि को भजे सो हरि 


का होई ।! 
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कहा जाता है कि रामजी सकपाल के एक चाचा संनन्‍्यासी हो गये थे । 
जब रामजी सकपाल अपने परिवार सहित महू (इन्दौर) कंण्ट में रहते थे, तब 
वह चाचा श्रन्य संत्यासियों के साथ विचरण करते हुए गांव की श्रोर श्राए। उस 
समय परिवार की एक स्त्री ने जो पास की नदी में कपड़े धोने जा रही थी, उन्हें 
देखकर पहचान लिया और शीघ्र लौदकर घरवालों को सूचना दी। परिवार के 
सभी सदस्य वहाँ गये । उनका आदर-सत्कार किया और उनसे प्रार्थता की वह 
गांव चलकर घर को पवित्र करें। वह संन्‍्यासी घर तो नहीं श्राएं, पर उन्होंने 
ग्राशीर्वाद दिया कि--तुम्हारे यहां एक ऐसा पुत्र पैदा होगा जो तुम्हारे परिवार 
को ही नहीं, तुम्हारी समस्त जाति और देश को भी पवित्र कर देगा ।! उधर 
रामजी सकपाल तथा उनकी धर्मंपत्ती भीमाबाई ने धाभिक क्रियाओ्रों को श्रौर 
: व्यापक तथा गम्भीर बना लिया । तदनुसार ॥4 श्रप्रे ल, 89] को उनके यहाँ 
महू छावनी में एक पुत्र का जन्म हुआ । पिता का नाम रामजी सकपाल और.माता 
का नाम भीमाबाई था। बालक का नाम भीमराव रामजी रखा गया । इस दम्पती 
के चौदह सन्‍्तानें हुई । भीम अपने माँ-बाप की चौदहवीं सन्‍्तान था। इस प्रकार 
भीम को अपने माँ-बाप का चौदह॒वाँ रत्न कहा जाता था। वह सुन्दर बालक सभी 
क्रे लिए प्रिय था। 


भीम की मां, भीमाबाई का एक अछत परिवार के मुरबाडकर वंश से 
सम्बन्ध था। ये लोग बॉम्बे राज्य के थाना जिले के 'मुरबाड' गांव में रहते थे । 
उनका परिवार धती तथा धामिक था। अत: भीमाबाई सुख की गोद में झ्ौर 
धार्मिक वातावरण में पली थीं। पूजा-पाठ में उनकी बड़ी रुचि थी। वह अपनी 
ततद पंगु मीरांबाई की सेवा का विशेष छाल रखती थीं । भीमाबाई तथा मीरांबाई 
भीस. को प्यार से 'भिवा' कहकर पुकारती थी । भीमाबाई के पिता और उनके 
छह चाचा सभी सेना में सूवेदार मेजर थे और सभी कबीर पंथ के अनुयायी थे । 
इस प्रकार भीमाबाई का एक ऐसे परिवार से सम्बन्ध था जो सभी तरह से साधन- 
सम्पन्न था। वह शान्त एवं गम्भीर स्वभाव की समभदार स्त्री थो। परिवार में 
छोटे-बड़े सभी . उनका सम्मान करते थे। सुन्दर व्यक्तित्व और मिलनसार, उनकी 
प्रवृत्ति थी. । 


ईस्ट इंण्डिया कम्पनी ने महारों को भी सेना में भर्ती किया था । कम्पनी 
का एक अच्छा नियम यहे था कि सरकारी सेना में जो लोग काम करते, चाहे वे 
कर्मचारी हों ग्रथवा अफसर, उनके बच्चों को अ्निवाय रूप से शिक्षा दी जाती 
थी। प्रत्येक सेनिक टुकड़ी के लिए स्वतन्‍्त्र स्कूल थे। इन स्कूलों के लिए योग्य 
शिक्षक तैयार करने हेतु पूना में एक नामंल स्कूल था । रामजी सकपाल के पिता 
चूकि सेना में थे, इसलिए उन्हें शिक्षा प्राप्ति के साधन सुलभ थे | रामजी सकपाल 
ने इसी नामेल स्कूल से मास्टर का डिप्लोमा प्राप्त किया था | एक संनिक सकल में 
वह चौदह वर्ष हैडमास्टर रहे और सूवेदार-मेजर की पदवी प्राप्त की । सेना में 
अनिवाय शिक्षा के नियम से बहुत से महार परिवारों को पढ़ने-लिखने के श्रवसर 
प्राप्त हुए अन्यथा सेना! के बाहर सभो स्कूलों के द्वार महार बच्चों के लिए उस 
समय बन्द थे क्योंकि घोर छुआछूत का सामाजिक वातावरण विद्यमान था । 
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' रामजी सकपाल बहुत ही परिश्रमी एवं धामिक वृत्ति के आदमी थे । वे 
उदार, प्रभावशाली एवं सहृदय व्यक्ति थे । सुबह-शाम ईश्वर की आ्राराधना किया 
करते थे । भक्ति-गीतों में उनकी बड़ी रुचि थी । आध्यात्मिक भजनों में, वह भ्रपने 
सभी बच्चों को साथ ले लिया करते थे। जो बच्चा ऐंसा नहीं करता था, वह 
अच्छा नहीं माना जाता था। सुबह यह कार्यक्रम नियमित रूप से चलता था। 
रामजी अपने सभी बच्चों के समक्ष रामायरशा एवं महाभारत का पाठ किया करते 
करते थे। वे मराठी सन्‍्तों जैसे मोरोपन्त, मुक्तेश्वर और तुकाराम के भजनों को 
भी गाकर सुनाया करते थे। सभी बच्चे इन बातों से प्रोत्साहित होते थे। 
स्वयं शिक्षक होने के नाते, रामजी ने अपने बच्चों को भाषा का उच्चारण भली- 
भांति सिखाया । महू छावनी पें, उनका समस्त परिवार सनिक क्वाटंर में रहता 
था। नियमानुसार उन्हें निश्चित समय पर रोशनी बुकांनी पड़ती थी; पर वह 
रात की श्रच्धेरी में धीमे-धीमे स्वर में भजन गांते रहते थे । निश्चय ही जब वह 
भक्तिभाव से सन्‍्तों के भजन श्रौर कबीर के दोहे कहना प्रारम्भ करते, उस समय 
घर में बहुत गम्भीर झ्ौर पवित्र वातावरण पैदा हो जाता था । 


रामजी सकपाल अपने बच्चों को केवल आ्राध्या त्मिक विकास तक ही सीमित 
नहीं रखना चाहते थे। वे उनका सांसारिक उत्थान भी चाहते थे। मराठी भाषा 
पर उनका अधिकार था श्रौर अंग्रेजी भाष्ण भी जानते थे । ग खिंत में वह प्रवीण थे । 
श्रतः उन्होंने सभी बच्चों में शिक्षा के प्रति प्रगाढ़ प्रेम उत्पन्न किया जिंसका स्थाई 
प्रभाव भीम के जीवन पर पड़ा। रामजी के चरित्र की सबसे बड़ी विशेषता यहे 
थी कि वे मांस-मदिरा से बहुत दूर थे। क्रिकेट एवं 'फूटबॉल के खेलों में उनकी 
बड़ी दिलचस्पी थी । सर्वे हँसमुख, उत्साही, धामिक चर्चाओं में वे भाग लिया 
करते थे। वे महात्मा फूले की बड़ी प्रशंसा किया : करते थे क्योकि महांत्मा जी ने 
अछतोद्धार का श्रच्छा काम किया था। रामजी सकपांल भ्रपंने समाज के! कल्याण 
में भी रुचि रखते थे । एक बार सन्‌ 892 में, भारत संरकार ने सेना में 'महार 
लोगों की भर्ती पर प्रतिबंध लगा दिया, तब वे सदैव सहायता करने वाले रानाडे 
के पास भागे-भागे गए भर एक पिटशीन लिखवाया कि सरकार इस प्रकार की 
अन्यायपूर्ण श्राज्ञा को रद्द करे। उन्होंने एक बार बॉम्बे के गवनंर से भी मुलाकात 
की और यह प्रार्थना की कि रूरकार विकास योजना के अन्तर्गत जिन भवनों का 
निर्माण फरे उनके द्वार अछतों के लिए भी खुले रहने. चाहिए । 

सूबेदार रामजी पच्चीस वर्ष नौकरी करने के पश्चात सन्‌ 4894 में सेना 
से निवुत्त हुए। उस समय भीम मुश्किल से दो साल का हुआ. होगा । वे परिवार 
के सदस्यों को लेकर श्रम्बवाड़े गांव के पास डापोली श्राए । वहां भीम ने श्रपनी 
प्राइमरी शिक्षा प्रारम्भ की | वह अ्रपने बड़े भाई के साथ पढ़ने जाया करता था । 
रामंजी डापोली में अधिक दिनों तक नहीं ठहर पाए। वहां का वातावरण भीमाबाई 
को पसन्द नहीं श्राया। उधर उन्हें पचास रुपए मासिक पेन्शन मिलती- थी जो 
पारिवारिक खर्च के लिए पर्याप्त नहीं थी । श्रत: सन्‌ 896 में वे डापोली से 
सतारा आएं जहां उन्हें पी० डब्ल्यू० डी० के दफ्तर में स्टोरकीपर का काम मिल 
गया; लेकिन सतारा श्राते ही परिवार में एक बड़ी दुःखद घटना घटी,। एक 
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झ्रोर रामजी सूवेदार की सतारा से गोरेगांव बदली हो गई झोर वे अकेले वहां 
चले गए दूसरी ओर भीमाबाई बीमार पड़ गई' । उनकी हालत बहुत ही खराब 
हो गई । रामजी को वहां शीघ्र बुलाया गया जिन्होंने अच्छी दवा-दारू का प्रबन्ध 
किया; परन्तु कोई -लाभ नहीं हुआ ओर दो-चार दिन पश्चातू, भीमाबाई का 
देहान्‍्त हो गया। उनकी कब्र सतारा में आज भी है। उनकी मृत्यु से सारा 
परिवार भ्रनाथ सा हो गया । भीमावाई के इन्तकाल के समय, भीम लगभग छह 
वर्ष का था। उनकी चौदह सनन्‍्तानों में से केवल पांच जीवित थीं--तीन पुत्र 
ओ्रौर दो पुत्रियां। वालाराम घड़े भाई ये। आनन्दराव उनसे छोटे, मंजुला और 
तुलसी दो बहनें थीं । भीम सबसे छोटा बालक था। वालाराम विवाहित थे 
और नौकरी के कारण पिता से दूर रहते थे । मंजुला श्रोर तुलसी के विवाह भी 
हो चुके थे; परन्तु परिवार में आकर एक-एक करके वे श्रपने भाइयों की देखभाल 
किया करती थीं। उनके श्रतिरिक्त, रामजी की वहिन मीरांबाई भी परिवार 
की देखभाल करती थी । सबसे छोटा होने के कारण, भीम परिवार में बहुत्त 
प्रिय था । ् 

भीम का शैशव-काल दापोली में व्यतीत हुआ । वहाँ रामजी सूवेदार के 
मकान के पड़ोस में दस-पन्द्रह महार पेन्शनरों के भी मकान थे। उनके बच्चे भीम 
के साथ खेलते थे। भीम प्रारम्भ से ही बड़ा चञ्चल एवं वलिष्ठ था। वह उन 
बालकों पर रोब मारता था और उन्हें पीटता भी था। उनके माता-पिता शिकायतत 
लेकर रामजी के पास श्राते । प्रायः प्रत्येक दिन भीम के बारे में कोई न कोई जशिका- 
यत माँ- बाप के पास झा पहुँचती । रामजी सकपाल तज् भा गए। कभी-कभों 
भीम इस चक्‍कर में पिट भी जाता था | बाहर तथा घर दोनों जगह रामजी सूबेदार 
कम को धमकाते अवश्य थे, परंन्‍्तु उसको मारते नहीं थे । संभवत: इसलिए कि 
उनको भीम के उज्ज्वल भविष्य का कुछ झ्राभास- सा हो गया या। लेकिन भीमा- 
बाई कभी-कभी भीम को अच्छी ठरह पीटती थीं क्‍यों कि वह अधिकतर भगड़े- 
फसाद में ही फंसा रहता था । 

रामजी सकपाल भीम को खूब पढ़ाना-लिखाना चाहते थे, पर भीम के लिए 
शिक्षा के द्वार बन्द ये । उनके घर के पास के सभी सवर्ण हिन्दुश्नों के बच्चे स्कूल 
जाया करते थे । उन्हें देखकर भीम कुढ़ा करता था । उसले कई बार पिता से हठ 
की कि वह भी किसी स्कूल में दाखिल होना चाहता है, पर यह काम कठिन था। 
वह उसे घर ही पढ़ाया करते थे । जब वह डापोली से सतारा आए तो उन्होंने भीम 
को किसी सकल में दाखिल करता चाहा । लेकिन श्रछत होने के कारण, दाखिला 
आसान नहीं था | मजबूर होकर रामजी एक सैनिक अधिकारी के पास गए और 
यह प्रार्थना की कि उन्होंने जीवनभर सरकार की सेवा की है, उनके बच्चों को कहीं 
दाखिला नहीं मिले तो बड़ा अन्याय होगा । अन्त में; भीम को केम्प स्कूल में प्रवेश 
मिल गया | स्कूल में, भीम के साथ आनन्‍्दराव भी पढ़ने जाने लगे । दोनों भाई 
स्कूल साथ साथ जाते थे ) 

भीमाबाई की मृत्यु के पश्चात्‌, परिवार निश्चय ही भ्रनाथ सातो हो ही 
गया था । परिवार को भ्रच्छी तरह सम्भालने के लिए, कोई स्त्री नहीं रही | रामजी 
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की बहिन मीराबाई पंगु थी। वह सारे काम-काज की देखभाल नहीं कर पाती 
थीं। झ्राखिर रामजी सूवेदार ने जिजाबाई नाम की एक विधवा स्त्री से पुनविवाह 
कर लिया । जिजाबाई ते भीमावबाई के गहने पहनने प्रारम्भ किए । भीम इस वात 
को सहन नहीं कर पाता था। वह अपनी सौतेली मां को मां क्षे रूप में स्वीकार 
नहीं कर पाया । उसका मन उसे सर्देव कचोटठता रहा । कभी-कभी वह॒सौतेली 
माँ से कंगड़ पड़ता था और फिर भीमाबाई को याद करके रोने लगता था। वैसे 
भोम चतुर था, पर घर की स्थिति के कारण, उसकी पढ़ने-लिखने में अधिक रुचि 
नहीं थी । स्कूल में जो कुछ पढ़ाया जाता था, वह उसे ही पढ़ता था । बाकी सारा 
समय खेल-कूद में विताया करता आ । स्कूल से श्राते ही वह श्रपना बस्ता घर में 
फेंक देता और पड़ोस के बच्चों में खेलने चला जाता। भगड़ा तथा मारपीट का 
सिलसिला तो न्तिरस्तर चलता ही रहता था | इस प्रकार भीम अपनी पढ़ाई-लिखाई 
का कार्यक्रम चलाता रहा। लगता था भीम शिक्षा के क्षत्र में कोई विशेष प्रगति 
नहीं कर पायेगा, हालांकि यह धारणा आगे चलकर गलत सिद्ध हो गई। 
सतारा में भीम को छुम्माछृत से सम्बन्धित कुछ ऐसे कटु श्रनुभव हुए जिन्हें 
वह जीवनभर न भुला पाया । वालक भीम स्कूल में सवर्ण हिंदू लड़कों के साथ बेंच 
पर नहीं बैठाया जाता था । वह उनके साथ भूमि पर एक ही कतार में भी नहीं 
बेठ सकता था| भीप को अपने भाई श्रानन्दराव के साथ जमीन पर ही बंठकर 
पढ़ना पढ़ता था । वे श्रपने साथ रोजाना एक टाट का टुकड़ा ले जाया करते थे 
ताकि उसी पर बढें। सभी अ्रछृत बालक अपने ठाठ के टुकड़े रखते थे ताकि अन्य 
सवर्ण बच्चे उन्हें पहचान लें कि वे श्रछत हैं और साथ ही, वे उनसे श्रलग अपने 
टाटों पर बैठ सकें । इस &टों को स्कूल में बिल्कुल नहीं रखने दिया जाता क्‍योंकि 
उनके स्पर्श से श्रन्य चीज़ों के अपवित्र हो जाने का भय था । भीम तथा अन्य श्रछ्ृत 
बालकों को कमरे के बाहर ही बेठना पड़ता था । वह नल की टोंठी से स्वयं पानी 
नहीं पी सकता था । नल की टोंटी को चपरासी या क्रिसी अन्य बालक द्वारा खोले 
जाने पर भीम तथा ग्न्य अछत बालक पानी पी सकते थे ग्रन्यथा उन्हें कभी-कभी 
प्यासा ही घर भ्राना पड़ता भा । घर आकर ही वे अपनी प्यास बुकाया करते थे । 
इन्टरवल में जब सब लड़के. खाना खाते तो भीम भी अ्रपना रूखा-सूखा खाना 
खाता, पर पानी उसे तभी मिल पाता था जब श्रन्य सभी सवर्ण बच्चे नल से 
पानी पी लिया करते थे । कभी-कभी ऐसा भी हुआ करता था कि सभी वच्चे पानी 
पीने के पश्चात्‌ नल की टोंटी वन्‍्द कर जाते थे । उस दिन भीम नल से पानी नहीं 
पी प्राता था । एक ओर पानी की परेशानी तो दूसरी ओर जीवन की भ्रावश्यक 
बस्तुएँ भी सुलभ नहीं थीं। स्कूल और घर का फासला अधिक दूर था । भीम 
उस समय जांघिया एवं कमीज पहने नंगे पेर अपनी पुस्तक, स्‍लेट' और दाट बगल 
में दबाए अपने भाई ग्राननन्‍्दराव के साथ सकल जाया करता था । उम्ती प्रकार घर 
लौंदता था । सकल में, जब तक मास्टर कमरे में अन्दर नहीं चला जाता त्तेव तक भीम 
तथा अन्य अ्रछत लड़कों को दरवाजे से दूर खड़ा रहना पड़ता था । बोर्ड पर लिखे 
अक्षरों को सभी श्रन्दर वैठे विद्यार्थी श्रच्छी तरह पढ़ते और भीम वाहर खड़े-खड़े 
तंरसता रहता था । भीम को खेलने का शौक था। लेकिन वह अपने घर महार 
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बालकों के साथ ही खेल पाता था | स्कूल में सबर्ण बच्चों के साथ साथ खेलना 
सम्भव नहीं था क्‍यों कि वहाँ घोर छ.श्राछत का वातावरण बना रहता था। 


स्कूल के अ्रतिरिक्त, समाज में भी छुआछत का अभिशाप विद्यमान था। 
वस्तुत: समाज ने ही यह विष शिक्षण एवं अन्य सस्थाओं में घोल रखा था। एक 
और रोचक किन्तु हृदय विदारक घटना का जिक्र यहां आंवश्यक है। नौकरी के 
कारण रामजी सूवेदार सतारा से कुछ दूर गोरेगांव चले गए थे। छुक दित भीम, 
भाई आनन्दराव और बहिन का एक छोटा बच्चा, गोरेगांव उनसे मिलने जा रहे 
थे। भीम ने वंसे पत्र लिख दिया था कि वे अ्मुक गाड़ी से पहुँच रहे हैं; पर नौकर 
की लापरवाही से वह पत्र रासजी को समय से नहीं मिल पाया । वे प)ढाली रेलवे 
स्टेशन से रेलगाड़ी में सवार हुए और मसूर स्टेशन पर उत्तर गए। समी बच्चे 
खुश थे कि स्टेशन पर पिताजी अथवा नौकर आकर उन्हें ले जाएंगे; लेकिन उन्हें 
वहां कोई न मिल पाया । वे सोच में पड़ गए। गोरेगांव तो जाना ही था; परन्तु 
महार बच्चों को कोई भी ग्रादमी अपनो बेलगाड़ी में विठाने के लिए तैयार नहीं 
था । कई घण्टे गुजर गये | सभी गाड़ी वालों को पता नहीं लगा था कि ये बच्चे 
श्रछत जाति के हैं। स्टेशन मास्टर की सहायता से उन्हें एक बैलगाड़ी मिली 
और वे सवार होकर चल पड़े । गाड़ी मुश्किल से ही दो-चार गज चली होगी कि 
गाड़ीवान को पता लग गया कि वे महार बच्चे हैं। गाढ़ीवान ईश्वर के प्रकोप से 
भयभीत हो गया । उसको लगा, उसकी गाड़ो अ्रपवित्र हो गई, क्‍योंकि अछतों ने 
उसकी गाड़ी 'को छ लिया । आक्रोश में श्राकर उसने सभी बालकों को गाड़ी से 
बाहर धकेल दिया जैसे कि गाड़ी से वाहर कड़ा-करकट फेंक दिया करते हैं; लेकिन 
लड़कों ने ग्रा़ीवान को शान्‍्त किया और उसे डबल किराया देकर राजी कर 
लिया । शर्ते यह थी कि वह गाड़ो नहीं चलाएगा । भीम के भाई श्रानन्दराव ने 
ग।ड़ी को चलाया और गाड़ीवान पंदल ही चलता रहां। शाम से लेकर बालक 
श्राधी रात तक चलकर घर पहुँचे । मार्ग में उन्हें कहीं भी पीने का पानी नहीं 
मिल पाया | उनके मुह सूख गये । जहां कहीं भी उन्होंने लोगों से पानी मांगा, 
उन्हें गन्दे पानी की झोर इशारा किया गया या फिर आगे बढ़ जाने की निगाहें 
मिलीं । भीम के जीवन में यह एक ऐसा ग्रम्भीर कटका था जिसने उसके मन को 
भकभोर दिया । इस घटना से भीम के हृदय में प्रतिशोध एवं विद्रोह के बीज पड़े । 


इस घटना के कुछ दिन पश्चात्‌ एक झौर घटना घटो । भीम स्कूल जाते 
समय किसी सावेजनिक कुए से पानी खोंचक< पी लिया करते थे | सवर्ण हिन्दुश्रों 
को इसका पता लग गया। फिर क्या था ? एक दिच भीम को वहीं कुए पर 
पकड़ लिया । उसकी अच्छी तरह पिटाई की और ताड़ना दी कि वह कभी भी 
उस कुए से पानी पीने की हिम्मत न करे। भीम इस घटना से बड़ा दुःखी हुआ, 
हालांकि वे स्थितियां ही उसके जीवन की वास्तविक शिक्षक बनों । इन घठनाप्ोों के 
प्रभाव में, सम्भवततः वह सामाजिक, क्रान्तिकारी और उद्धारक नहीं बन पाता । 


भीम सतारा में छुप्राछूत के श्रभिशाप से भलीभांति परिचित हो गया । 
वहां एक और घटता ने उसे विचलित कर दिया | एक दिन भीम अपने बाल 
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कटवाने एक नाई के पास जाकर बोला--“बाल कटाने हैं ।! नाई उसे जानता था 
कि वह महार बालक है। नाई नफरत से बोला--“अरे ! तू अछत है, तेरे 
बाल केसे काट सकता हूँ ? जा, भाग जा। फिर कभी मत श्राना ।? भीम बचपत 
से ही स्वाभिमानी था। उसके स्वाभिमान को बड़ी ठेस पहुँची। उसकी भ्रांखें 
आंसुओों से भर गईं । उन्हें पोंछता हुआ वह घर पहुँचा । बड़ी बहिन तुलसी मे 
देखा तो पुछा--अरे ! शिवा क्यों रोता है ?? उसने अपने श्रपमान की . कहानी 
सुनाई। तुलसी ने प्यार से भीम को शान्त किया और कहा-“भाई ! इसमें रोने 
को क्‍या बात है ? मैं तेरे बाल बना देती हूँ?” तब तुलसी ने उसके बालों को 
बनाया । विचित्र वात थी कि वह उल्तरा जो पशुओ्नों के बाल काटने से अशुद्ध नहीं 
होता था, मानव प्राशियों के बाल काटने से अपवित्र हो जाता था । क्‍या वह लोहे 
-का उस्तरा सहृधर्मी देशवासियों से भी मूल्यवान था ? 

इस प्रकार के कटु अनुभवों के पश्चात्‌ भीम में साहस ओर जिद्दीपन ग्रा 
गया था। वह अपनी बात पर डटा रहता था और उसे पूरी करता । एक दिन 
जब स्कूल जाने का समय श्राया तो मूसलाधार वर्षा होने लगी । भीम ने मन में 
ठान लिया कि वह स्कूल जाएगा । उसने अपने बड़े भाई झानन्दराव से कहा कि 
उसका बस्ता और टोपी भ्रपनी छुतरो में छिपाकर ले चले। आनन्दराव बड़ा 
चकित हुआ कि वह ऐसी तेज बरसात में स्कूल जाएगा; लेकिन भीम बड़े दृढ़ स्वर 
में बोला--'मैं बारिश में भीगता हुआ जाऊगा ।” आनन्दराव ने उसे बड़ा समभझाया 
कि स्कूल जाने में कठिनाई होगी; लेकिन भीम श्रपनी बात पर अड़ा ही रहा। 
झानन्दराव भीम का वस्ता और टोपी लेकर स्कूल चला गया और उधर भीम 
पीछे से बारिश में नहाता हुआ्ना स्कूल पहुँच गया। वह पानी से खूब भीग गया। 
उसी सकल में पेंडसे नाम का एक ब्राह्मण अध्यापक शा। उसने जब भीम को 
देखा तो उसका हृदय हिल गया कि इस बच्चे के पास छतरी, कपड़ा आदि कुछ 
भी नहीं है। सहृदय अ्रध्यापक ने अपने पुंत्र से कहा--'शीघ्र ही भीम को अपने 
घर ले जाओ । उसे स्नान करने को गरम पानी श्रौर पहनने को एक लंगोटी दे 
देता ।! पेंडसे का घर पास में ही था। उसका पुत्र भीम को घर ले गया। उसे 
गरम पानी से स्नान करवाया श्रौर पहिनने को एक लंगोटी भी दी । भोम बडा 
खणश था .कि उस दिन उसका पढ़ाई से पिण्ड छटा। वह लंगोटी पहिने नग-धड़ग 
अवस्था में वाहर मस्ती से घमता रहा । उसके अपने कपड़े छतरी में भी भीग गये 
थे जिन्हें सूखने डाल रखा था। श्रध्यापक पेंडसे ने भीम को स्क ल में घुलवाया । 
भीम नंग-घड़ग अवस्था में स्क्ल में बेठने से बहुत ही शरमाया। यहां तक कि 
वह रो पड़ा । इन्हीं विचित्र घटनाओं और घनाभाव की स्थित्तियों पर भीम के 
भावी व्यक्तित्व की आधारशिला निर्मित हुई । 

भोम के पितामह मालोजी आम्बाबड़े! नाम के गाँव के निवासी थे। इसो 
कारण सभी लोग उनके परिवार को “आंबावडेकर' उपनाम से पुकारा करते थे । 
ग्रतएव भीम का उपनाम आ्रांबावडेकर था, अ्रम्वेडकर नहीं था। भीम का उपनाम 
आंबावडें कर से अम्बेडकर कंसे पड़ा ? यह एक रोचक कहानी है जिसे स्वयं भीम ने 
बाद में भ्रपने ही शब्दों में वशित किया--अम्वेडकर उपनाम के एक ब्राह्मण 


हि [<॥ 


श्रध्यापक हमें पढ़ाते थे। वह हमें अधिक कुछ नहीं पढ़ाते थे। वह अजीब ढंग 
से अपना समय विताया करते थे । साथ ही तम्बाक्‌ की दूकान् पर मुनीम का काम 
भी किया करते थे। वे मुस्लिम विद्यार्थी की देखरेख में सारी क्लास को 
छोड़ दिया करते थे; लेकिन बाद में वह सारा काम-काज करवा दिया करते थे । 
उस श्रध्यापक का मुझ से वहुत प्रेम था | बीच की छुट्टी में खाना खाने के लिए 
मुर्मे स्कूल से काफी दूर घर जाना पड़ता था। भ्रम्बेडकर अध्यापक को यह पसन्द 
नहीं था; लेकिन उतते ही समय में बाहर घूमने के लिए मुझे झ्राज़ादी मिलती थी, 
इसलिए खाना खाने के लिए घर जाने में मुझे बहुत खुशी महसूस होती थी; 
परन्तु हमारे अ्रध्यापक ने एक तरीका ढूृढ़ निकाला | वे श्रपने साथ साग्र-रोटी 
बांधकर लाया करते थे और हरेक दिन बीच के अवकाश में नियमपूव॑क मु्के बुला 
कर श्रपने भोजन में से साग-रोटी मुझे खाने के लिए देते थे; किन्तु छुआ्राछत के 
कारण वे अ्रपनी साग्र-रोटी दूर से ही मेरे हाथों में डाल दिया करते थे । मुझे 
यह कहने में अभिमान महसूस होता है क्रि उस प्रेम की साग-रोटी का मिठास 
ही कुछ शौर था। उस बात का स्मरण होते ही मेरा हृदय भर आता है। सच्चे 
रूप में उनका मेरे प्रति बड़ा प्रेम था। एक दिन उन्होंने ही मुझ से कहा कि यह 
तेरा भ्रांबावडेकर उपनाम बोलने में ठीक नहीं लगता। उससे मेरा “अम्बेडकर' 
उपनाम अच्छा है। अब आगे तू भी अम्बेडकर उपनाम लगाया कर शौर उस 
अ्रध्यापक ने रजिस्टर में मेरा उपनाम बसा ही दर्ज करवा दिया ।! भीम के उपनाम 
परिवतंन की यह कहानी थी । बाद में जब डॉ० अ्रम्वेडकर गोलमेज सभा में 
भाग लेने लन्‍न्दन गए तव उस अध्यापक ने एक पत्र द्वारा उन्हें बधाइयां दीं जिसे 
पाकर वे बड़े प्रसन्न हुए ! 


झ्रभी तक भीम में पढ़ाई-लिखाई के प्रति कोई विशेष रुचि नहीं थी । वह 
सभी प्रकार के कांये, लड़ाई-झंगड़े, खेल-कूद श्रादि के लिए स्वतन्त्र था। उसे 
बागवानी का वड़ा शौक था। वह ग्रपत्ी एक-एक पाई पेड़-पौधों की खरीद में 
उठाया करता था। इससे ऊबकर भीम ने पालतू पशुओं की झोर ध्यान दिया और 
बकरे-बकरी के पालने का काम भी किया ) वह मुश्किल से ही घर पर मिलता 
था । स्वावलम्बन की भावना से प्रेरित होकर भीम ने सतारा स्टेशन पर कुली का 
काम भी किया । यह उछकी आण्टी को बड़ा बुरा लगा। परन्तु उसने उसे कोई 
दण्ड नहीं दिया क्‍यों कि वह उसे बहुत प्यार करती थी । भीम में अब कुछ समझ 
था गई थी । वह अपने पेरों पर खड़ा होना चाहता था ताकि परिवार की आर्थिक 
स्थिति में कुछ सुधार हो । भीम ने अपनी वहिनों से सुन रखा था कि सततारा से 
जाने वाल लड़कों को बॉम्बे के मिलों में काम थिल जाता है । अ्रतः उसने निश्चय 
किया कि वह बॉम्बे जाकर किसी मिल में काम करेगा; लरंकिन बॉम्बे जाने के 
लिए उसके पास किराया नहीं था। उस्तने एक योजना तैयार की कि वह 
अ्रवनी आण्टी के बटए को चुरा कर किराये के लिए पैम्ने प्राप्त करे। भीम जमीन 
पर अपनी आण्टो के साथ ही सोया करता था। उन ही के शब्दों में--- 
“लगात्तार तीन रातों तक मैंने उस ग्टुए को चुराने का प्रयाप्त किया जो 
आण्टी की कमर से बंधा हुआ था; लेकिन कोई सफलता नहीं मिली। कहीं 
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चोथी रात को जाकर मैं उसे चुरा पाया पर बड़ी निराशा हुई। क्‍यों कि उससें 
केवल श्राधा आना ही था जिससे मैं बॉम्वे नहीं जा सकता था । चारों रातों का 
यह अनुभव वास्तव में ताड़ियों को हिल्ला देने वाला था | पैसा इकट्ठा करने के ऐसे 
शर्मनाक ढंग के विचार को मैंने त्याग दिया । मैंने एक नई योजना बनाई जिसमे 
मेरे सम्पूर्ं जीवत को ही बदल दिया। मैंने निश्चय किया कि मुझे सब प्रकार 
की कामचोर श्रादतों का परित्याग कर देना चाहिए अपने अ्रध्ययन में दत्तचित्त 
होना चाहिए । श्रपनी परीक्षाश्रों में श्रच्छी सफलता प्राप्त करके मैं अपनी जीविका 
स्वयं कमाऊ और पिताजी से स्वतन्त्र होकर काम करूँ |” उप्ती विन से सब 
कामचोर एवं भ्रनियमित बातों का त्याग कर दिया श्रौर श्रपनी पढ़ाई-लिखाई मे 
इतना ध्यान देने लग्रा कि उसके श्रध्यापकों ने, जो पहिले उससे श्रसन्तुष्ट थे, उसके 
पिता को सलाह दी कि वह भीम को जहाँ तक सम्भव हो पढ़ाये और पिता ने 
घनाभाव, की स्थिति में भी वैसा ही किया । 


शिक्षा और विवाह : 
राम जी सूबेदार की नौकरी जो वह गोरेगांव स्टोरकीपर के रूप में कर 
रहे थे, समाप्त हो गई। वे सतारा चले ग्राए। नौकरी की तलाश श्र बच्चों की 
शिक्षा के ख्याल से वह सपरिवार सतारा से बॉम्बे जा पहुँचे । बॉम्बे में, वह लोग्रर 
परल की डबल चाल में रहने लगे जहाँ प्रधिकांशत: श्रमिक लोग रहते थे । राम जी 
की दोनों पुत्रियां विवाहित थीं। वे भी बॉम्बे में रहा करती थीं। सब प्रथम 
राम जी ने श्रपने पुत्रों को मराठा हाई स्कूल में दाखिला दिलवा दिया। भीम 
अपने अध्ययन में श्रच्छी मेहतत करने लगा । श्रपने पिता की देखरेख में भीम ने 
हॉँवर्ड की इ गलिश रीडर तथा तरखाड़कर द्वारा प्रसिद्ध तीन पुस्तकों के अंचुवाद 
का भ्रध्यय्नन समाप्त कर लिया । 
तिलक प्रोर सावरकर के समान, भीम ने अपने यौवन काल ही में सामान्य 
अ्रध्ययन की प्रवृत्ति विकसित करलो थी। श्रत: वह पाठ्य पुस्तकों के अलावा अन्य 
बहुत सी पुस्तकें पढ़ा करता था। इस प्रवृत्ति से भीम में पुस्तक संग्रह करने का 
शौक पैदा हो गया । वह चाहता था कि सभी पुस्तर्के निज्ञी रूप में हों । भीम का 
यह शौक राम जी सूबेदार को मंहगा पड़ रहा था। श्राथिक स्थिति पहिले से ही 
बहुत शोचनीय थी । पचास रुपया मात्र पेन्शन, बॉम्बे जैसे शहर में घर श्रौर बच्चों 
की पढ़ाई-लिखाई का काम चलाना चड़ा मुश्किल था । उधर भीम नई-नई पुस्तकों 
के लिए जिद करता था। लेकिन राम जी साधनहीन होते हुए, उसकी इच्छा पुरी 
करते थे । राम जी अपनी दो विवाहित पुन्नियों से रुपया उधार लाते अथवा उनके 
बचे खुचे गहनों को बेचकर ऐसा करते जो उन्होंने उन्हें विवाह के समय दिए थे । 
उनकी पुत्रियों ने उन्हें जेवर देने से कभी इल्कार नहीं किया । राम जी चाहते थे 
कि भीम, एक बड़ा आदमी बने -शऔर उनकी वह इच्छा भविष्य में पूरी हुई । 
. बचपन से ही भीम के पुस्तक-प्रोम ने उसके विशाल ग्रन्थ-संग्रहालय का. निर्मारण 


संभव बनाया । 
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कुछ माह पश्चात्‌ भीम को बॉम्बे के प्रसिद्ध एल्फिन्स्टन हाई सकल में भेजा 
गया । भीम ने अव कड़ी सेहनत करना प्रारम्भ किया । वह परिवार कें अन्य सदस्यों 
के साथ लोझर परल के एक ही कमरे में रहता था। अलग से अध्ययन करने का 
कोई अवसर नहीं मिलता था। ट्यू टर रखने का स्वप्न तो कभी संभव नहीं था । 
चह छोटा सा कमरा घर के वर्तेनों और अन्य सामानों से भरा पड़ा रहता था| उसी 
कमरे में खाना पकाया जाता । कमरे में घुआँ का वातावरण बना रहता और परिवार 
के सदस्यों की भीड़ सी लगी रहती थी | एक कोने में ई'घत का ढेर दूसरे में चल्हा 
गौर भीम का भनन्‍्यों में बैठना उठता, समय काटना ही था। कमरा एक जो रसोई- 
घर, स्नानघर, विश्वाम-गृह, अध्ययनत-कक्ष सभी का काम करता था। रामजी 
सूवेदार ने भीम के भ्रध्ययनन की समस्या अपने ही ढंग से सुलकाई। भीम को शीक्र 
सोने को कहा जाता था ताकि वह सुबह उठकर अच्छी पढ़ाई करले । भीम जमीत 
पर एक रजाई के ऊपर सोया करता था। उसके सिर के पास अनाज पीसने की 
चक्की अड़ी रहती और पैरों के सामने एक बकरी बन्धी रहती। रामजी सूवेदार 
भोम को रात के दो वजे जगा देते श्रौर फिर स्वयं सो जाते थे। वह स्वयं दो बजे 
तक जागते रहते थे। भीम सुबह तक एक मिट्टी के लेम्प की टिमटिमाती रोशनी 
में पढ़ता रहता था। लेम्प के ऊपर कांच की चिमनी भी नहीं थी | फिर सुबह थोड़ी 
सी नींद ले, नहा-धोकर वह सकल चला जाता था । इस प्रकार श्रथ भाव की स्थिति 
ने भीम को संयतत तथा नियमित बना रखा था जिसका उसके जीवन में गहरा 
प्रभाव पड़ा । ह 

एल्फिन्स्टन हाई स्कूल एक सरकारी संस्था थी ओर यह सोचना स्वाभ।विक 
था कि वहाँ भीम किसी अपमान के बिना अध्ययन करता रहेगा । लेकिन स्क्‌ल 
का वातावरण जातिवाद और छुम्राछुत की दुर्भावनाओं से उसी तरह विषाक्त था 
जिस तरह अन्य प्राईवेट सकल थे । सकल में वही पक्षपात, घ॒णा गौर छग्राछत जो 
समाज में विद्यमान थीं | ग्रपमान करने वाले चिशाल हिंदू समाज का ही वह सकल 
एक अभिव्यक्त रूप था | एक दिन एक अध्यापक ने भीम से ब्लैक बोर्ड पर गशित 
का प्रश्त हल करने को कहा । भीम ज्यों ही बोर्ड की शोर आया त्यों ही कुछ सवरों 
हिन्दू लड़के एकदम एक जुट आवाज में चिल्ला उठे, सर, भोम एक प्रछृत है, उसे 
रोकिए [? वात यह थी क्रि बोर्ड के पास उन विद्यार्थियों के जलपान के डिब्बे 
लटके हुए थे जो भीम के सामीप्य से ग्रशुद्ध हो जाते । भीम के बोर्ड के पास जाने 
के पूर्व ही, सभी लड़कों ने अपने-अपने डिब्वे फौरन उठा लिए । इन डिब्बों की खटर 
खटर आवाज भी म के हृदय को चीरती चली गई, हालाँकि उसने उस प्रश्त को 
हल करने में जो तत्ारता दिखाई उससे सभी विद्यार्थी चकित रह गए। भीम ने 
अपमान का साक्ष्य तो किया पर .वह भयभीत नहीं हुआ । अपनी बुद्धि और साहस 
से उसने सबको परास्त किया । 

उसी सकल में एक ब्राह्मण अध्यापक था जो भीम को बात-बात में उसकी 
जाति का नाम लेकर अपमानित करता था । एक दिन वह अध्यापक भीम से कहने 
लगा; “अरे तू महार का छोकरा है। पढ़-लिखकर क्या करेगा ? “इस प्रकार अ्रप- 
सानित होने से भीम चिढ़ गया और वह ग्राक्ोश में बोला; 'सर पढ़-लिखकर मैं बया 
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क्या करूंगा ? ऐसा प्रश्न' पूछना श्रापका काम नहीं है। श्रगर फिर कभी प्रापने 
मेरी जाति का नाम लेकर मुझे छेड़ने का प्रयास किया त्तो 'मैं कह देता हूँ इसका 
परिणाम शअ्रच्छा नहीं होगा ।! भीम बचपन से ही स्वाभिमानी था । वह एक निभय 
विद्यार्थी था । फिर क्‍यों किसी से डरता ? लेकिन उसे अपमानित करते के और 
भी ढंग सवर्ण हिन्दुओं के मन एवं व्यवहार में विद्यमान थे। भीम झौर आनन्दराव 
दोनों संस्कृत पढ़ना चाहते थे; परन्तु संस्कृत के ब्राह्मण अ्रध्यापक ने साफ कह दिया 
कि वह श्रछत लड़कों को संस्कृत नहीं सिखाय्रेगा | फिर, मज़बूरन दोनों को फारसी 
भाषा लेनी पड़ी जो उनकी इच्छा के विरुद्ध था । अम्बेडकर ने कहा मुझे संस्कृत 
भाषा पर अत्यत अ्भिमान है और मैं चाहता था कि संस्कृत का अच्छा विद्वान बन 
पर ब्राह्मण श्रध्यापक के संकुचित दृष्टिकोण से मुझे संस्कृत भाषा से वंचित रहना 
पड़ा ।? भागे चलकर भीम ने अपने प्रयासों से संस्कृत का श्रच्छा ज्ञान प्राप्त कर 
लिया और उस भाषा के पंडित्त बने । 


इन अ्रपमानों के बावजद भी, भीम अ्रपने भ्रध्ययन में रत रहता था | उधर 
रामजी सूबेदार की श्राथिक स्थिति श्रौर चितनीयं होती गई । उन्होंने आनन्दराव 
को पढ़ाई से बिठा लिया श्रौर किसी काम में लगा दिया। श्रब दोनों ने भीम की 
पढ़ाई-लिखाई पर ध्यान केन्द्रित किया । फलेंते: सन्‌ 4907 में भीम ने मेद्धिक की 
परीक्षा पास करली । उसे 750 भ्रद्धों में से 282 श्रद्धः प्राप्त हुए। फारसी भाषा 
में उसने सबसे अधिक श्रद्धू प्राप्त किए। निश्चयं ही एक अ्रछत व्यक्ति के लिए यह 
बहत बड़ी उपलब्धि थी । समस्त महार समाज ने इस बात पर हष॑ मनाया श्रौर 
ग्ेने भीम का अभिननन्‍्दत करने के लिए एक सभा का आयोजन किया | एक 
प्रसिद्ध समाज-सुधा रक श्री एस० के० बोले को सभा का अ्रध्यक्ष बताया गया। 
उस सभा में एक और प्रसिद्ध समाज-सुधारक तथा मराठी लेखक श्री क्ृष्णाजी 
केलुस्कर भी उपस्थित थे । वे उस समय सिटी हाई स्‍कूल में सहायक अ्रध्यापक थे 
तथा बाद में हेडमास्टर भी बने । भीम और केलुस्कर दोनों स्कलों से छुट्टी होते ही 
नियमपर्वक पुस्तक पढ़ने के लिए चर्नी रोड़ गाडन में निश्चित्‌ स्थानों पर जाकर 
बैठते थे । भीम को नियमपूर्वक् पढ़ते देख, श्री केलुस्कर बड़े प्रसन्न हुए | एक दिन 
पास जाकर उसका परिचय पूछा । भीम ने सब कुछ साफ-साफ कह दिया । भीम 
एक श्रछूत लड़का है, यह सुनकर वे आश्चरयंचकित हुए । तदुपरान्त श्री कैलुस्कर ने 
भीम को श्रच्छी-श्रच्छी पुस्तर्के पढ़ने के लिए, देता प्रारम्भ कर दिय्ग । उन्होंने 
अपनी नयी पुस्तक, 'लाइफ श्रॉफ गौतम बुद्ध, की एक कापी भीम को भेंट की । 
श्री केलस्कर ने भी सभा हैमें भीमराव की प्रशंसा की। सभा की समाप्ति पर 
श्री केडस्कर ने रामजी सूबेदार से पूछा कि वह भीम को आगे पढ़ायेंगे श्रथवा 
नहीं ? रामजी ने कहा कि वसे उनकी आशशरिक स्थिति बड़ी खराब है, पर वे भीम 
को उच्च शिक्षा श्रवश्य दिलायेंगे । उधर श्री केलुस्कर ते भी झ्राश्वासन दिया कि 
वह भीम की श्राथिक सहायता करेगे । कंसे क्रंगे ? यह एक रहस्य था । 
भीम ने अपनी पढ़ाई के लिए कड़ा परिश्रम किया। वह अपना खाना स्कूल 
में ही खाया करता था। खाने में कुछ रोटी तथा सागर हुआ करता था जिसे एक 
श्रमिक भाई किला क्षेत्र में काम करने के लिए जाते समय छोड़ जाया करता 
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था। भीम का परिवार ठेठ श्रमिक बस्ती में ही रहता था । इसलिए, वह मज़दूरों 
की शोचनीय आर्थिक हालतों से भलीमभांति परिचित हुआ । भीम अपने सग्रे- 
सम्बन्धियों के टिफिल्स एक मिल में ले जाया करता था जो वहाँ मजदूरी किया 
करते थे | इस प्रकार वह 'टिफिन-क रियर बॉय” अपनी श्रौर अभ्रपने समाज की 
बिगड़ती स्थिति को भलीभांति समझने लगा था । 


श्रव ऐसी स्थिति झा चुकी थी जब रामजी भीम की पढ़ाई चलाने में 
असमर्थ महसूस कर रहे थे । 50 रुपए की मासिक पेन्शन बहुत कम थी। उन्हें 
स्वयं तौकरी नहीं मिल पाई । आखिर श्रानन्दराव की पढ़ाई बन्द करनी पड़ी और 
उसको जी० झ्राई> पी० के वर्कशाप में नौकरी से लगवा दिया। इससे आझ्राथिक 
स्थिति में कुछ सुधार हुआ । थोड़े दिनों में प्रानन्‍्दराव का विवाह कर दिया गया । 
अ्रब उन्हें भीम के विवाह की चिन्ता हुई। वे भीम के लिए योग्य लड़की ढू ढ़ने 
लगे । सूबेदार जी ने लड़को पसन्द की श्रौर सव बातचीत पक्की हो गई, पर उसी 
वबोच राम जी ने एक श्रौर लड़की को देखा जो ,पहली लड़की से कहीं श्रधिक सुन्दर 
थी । फलत: पहली लड़की के पिता को जवाब दे दिया; परन्तु लड़की के पिता ने 
जाति-पंचायतत में सवाल उठाया। रामजी सूवेदार ने भ्रपता अपराध स्वीकार 
क्रिया । पंचायत ने पांच रुपया जुर्माता किया जो सूवेदार जी को देना पड़ा । फिर 
उन्होंने डापोली के स्वर्गीय भिक्ु वलांगकर की मातृ-पितृ-हीन कन्या रामी बाई को 
पसन्द किया । उस समय रामीबाई नौ साल की थी, भीमराव सोलह सांल का । 
रामीबाई सुन्दर और शान्‍्त स्वभाव की लड़की थी । रामोीबाई की दो बहिनें और 
थीं । एक छोटा शंकर नाम का भाई था। ये सभी बच्चे बॉम्बे में अपने मामा तथा 
चाचा के यहाँ रहते. थे । 


आखिर एक दिन भीमराव तथा रामीबाई का विवाह हो गया । रामीबाई 
का नाम रामाणाई रख दिया बया । शादी का स्थान गड़ा विचित्र था। जब दिन 
का माकिद समाप्त हुआ तज रात को जॉम्वे के बायकुला बाजार के खुले शैड में 
विवाह की रीति-रिवाजें प्रारम्भ हुई | दुल्हा-दुलहिन श्रौर उनके सगे-सम्बन्धी 
सभी उपस्थित थे । उनके नीचे गन्दे पानी की नालियां बह रहीं थीं । माकिट के 
पत्थरों के प्लेटफार्मों से बरेंची का काम लिया गया। इस प्रकार बाजार 
एक विवाह हॉल के रूप में काम ग्राया। विवाह की रस्में सुबह के उस समय 
तक चलती रहीं जब तक कि मछिहारी स्त्रियाँ वहाँ श्रपती-अपनी मछलियां बेचने 
के लिए न आ पहुँची । दुल्हत के स्वागत के लिए केवल एक ही कमरा था जिसमें 
परिवार के सभी सदस्य भरे पढ़े थे । इस विचित्र पर सौहादंपूर्ण वातावरण में, 
भीम और रामी का विवाह-बन्धन सम्पन्न हुश्ना । 


अपने पिता की प्रेरणा एवं उत्साह से, भीमराव ने एल्फिन्स्टन कॉलेज 
में प्रवेश ले लिया। किसी शअ्रछूत विद्यार्थी के लिए, महाविद्यालय में पढ़ता 
एक नगरी दुनिया का अनुभव था। उच्च शिक्षा प्राप्ति का यह शअ्रद्धितोय 
अवसर था। उसने झ्पतनी पढ़ाई-लिखाई को अच्छी तरह संभाला, पर अस्वस्थ 
होने के कारण, एक साल खोना पड़ा । इधर भीमराव ने इण्टर की परीक्षा पास 
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की, उधर राम जी सूवेदार ग्राथिक दृष्टि से बिल्कुल पंग्रु हो गए, हालांकि अपने 
पुत्र की सफलता पर वह अत्यधिक प्रसन्न थे । ऐसी स्थिति में श्री केलस्कर ने 
सहायता की । वह भीमराव को लेकर बड़ौदा के शिक्षा-प्रेमी महाराजा समाजी- 
राव गायकवाड की सेवा में उपस्थित हुए । महाराजा उंस समय बॉम्बे आए हुए 
थे। उन्होंने एक सभा में यह घोषणा की थी कि वह किसी होनहार परिश्रमी 
अछूत विद्यार्थी की श्राथिक सहायता करने को तैयार हैं। श्री केलुस्कर ने महाराजा 
को उस घोषणा की याद दिलाई । उपस्थित भीमराव का वहां परिचय दिया 
गया । महाराजा ने भीमराव से कुछ सवाल किए जिनका उत्तर उसने बड़े सन्दर 
ढग से दिया । महाराजा बड़े श्रसन्न हुए श्रीर भीमराव की बुद्धि एबं व्यक्तित्व को 
परख कर 25 रुपए मासिक छात्रवृत्ति देता स्वीकार किया । इस प्रकार श्री केलुस्कर 
भीमराव के वास्तविक कलयाण-मित्र सिद्ध हुए । 


इसी बीच रामजी सूबेदार ने डबल चाल का कमरा छोड़ दिया । बॉम्वे के 
परल क्षेत्र में इम्प्र वमेण्ट ट्स्ट चाल नम्बर | की मंजिल पर उन्होंने दो कमरे 
किराये पर लिए। कमरा नम्बर 50 और 5! एक दूसरे के आमने-सामने थे । 
एक कमरा श्रध्ययन्न कक्ष तथा सोने के लिए बताया गया और दूसरा पारिवारिक 
सामान रखने के लिए। भीमराव अध्ययन कक्ष में श्रच्छी तरह पढ़ने लगे । रामजी 
चाहते थे कि भीम किसी तरह बी० ए० पास कर ले। वह भीम को नी बजे 
ही सुला देते थे और वंह स्वयं उसके कमरे के सामने बैठ रहते । दो बजे भीम को 
जगा देते ताकि वह पढ़ने का श्रभ्यास करता रहे। फिर वे सो जाते। भीम को 
दो बजे से पढ़ना मुश्किल सा लगता था; किन्तु सूबेदार जी के सामने उनकी एक 
भी नहीं चलती थी । वह लेटे-लेटे ही टिमटिमाते दीए की धु धली .रोशनी में कुछ 
पढ़ते रहने का बहाना करता | पांच बजे घर के सभी सदस्यों को उठता पड़ता 
क्योंकि यह रामजी द्वारा निर्धारित नियम था । निस्सन्देह रामजी सैनिक अ्रनुशासन 
से प्रभावित थे । वे घर में भी वैसा ही कडा अनुशासन रखना चाहत्ते थे। कडी 
मेहनत के पश्चात्‌, भीमराव ने सन्‌॒9व2 में बी० ए० की परीक्षा पास कर ली । 
रामजी सूवेदार बड़े ही आनन्दित हुए । सारे आास-पडौीस में खुशी का वातावरण 
छा गया । रामजी सूबेदार ने पांच रुपए की मिठाई मंगवाकर बाँटी । भीमराच 
के कड़े परिश्रम का ही यह परिणाम था कि उस ने बी० ए० की परीक्षा पास 
की । किसी श्रछत परिवार के लिए यह एक अद्वितीय उपलब्धि थी जो दलित 
समाज के सम्मान की द्योतक बनी । हि 


भीम को एल्फिन्स्टन कॉलेज में भी अस्पृश्यता का शिकार होना पड़ा | 
कॉलेज का हीटलवाला, जो एक ब्राह्मण था, जो उसे चाय या पानी कतई नहीं देता 
था। सकल में पीने का पानी उसे नसीब नही होता था। एल्फिन्स्टन कीलज 
में भी ऐसा ही वातावंरणं था। सवर्ण हिन्दू प्रोफेसर एवं विद्यार्थी भीमराव से 
कतराते थे । उसंके प्रति कोई सहानुभूति व प्रेम नहीं था। फिर भी अग्नजी के 
प्रोफेसर म्युल्लर श्रौर॑ पशियन के प्रोफेसर के० बी० इराणी का भीवराब पर सहज 
स्‍्मेह था । प्रोफेसर म्युल्लर भोमराव को' पहनने के लिए कपड़े देते थे और पढ़ने 
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के लिए पुस्तकें । प्रोफेसर इराणी ने भीमराव को अपना कमरा पढ़ने के लिए 
दे दिया था। दोनों ही प्रोफेसर भीम की कत्त व्यनिष्ठा एवं श्ननुशासन से बड़े 
प्रसच्च थे । 


बी० ए० पास करने के पश्चात्‌, भीम के सामने नौकरो का सवाल पैदा 
हुआ । रामजी चाहते थे कि वह बॉम्बे में ही कोई काम ढूंढे ॥ अपने पिता की 
इच्छा के विरुद्ध, भीम ने वडीदा महाराजा को एक पत्र नौकरी के लिए लिखा । 
भीमराव में कृतज्ञता की भावना प्रत्यधिक थी। वह महाराजा से छात्रवृत्ति 
पाने के कारण, बडोदा सरकार के ऋण से मुक्त होने के लिए, बाडौदा में ही 
तौकरी करता चाहता था । रामजी जानते थे क्रि रियासती वातावरण में छुप्राछत 
का गोलवगाला है जहां भीमराव को अ्रपमानित होता पड़ेगा । भीमराव अपनी 
बात पर अड़े रहे और श्रन्त में वे गडोदा चले गए जहां उन्हें राज्य की फौज में 
लेप्टीनेण्ट के पद पर नियुक्त किया गया। वास्तव में, बडोदा में भीमराव के 
निवास त्ृथा भोजन की कोई व्यवस्था नहीं की गई । भीमराव को बड़ी परेशानी 
का सामना करना पड़ा । 


जनवरी 93 में, भीमराव ने मुश्किल से ही पन्द्रह दिव काम किया होगा 
कि उमे बॉम्वे से एक तार मिला कि उनके पिता की हालत चिन्ताजनक है। वे 
गड्े चिन्तित हुए तथा बॉम्बे चल दिए । नौकरी की झ्राठ दिन की तनख्वाह हो 
उन्हें मिल पाई । मार्ग में, सूरत रेलवे स्टेशन पर अपने पिता के लिए वर्फी खरीदने 
के लिए नीचे उतरे; पर उस चक्कर में गाड़ी चल दी । वे दूसरे दिन गॉम्वे पहुँचे । 
घर पहुँचने पर उन्होंने पिता की बिगड॒ती हुई स्थिति को देखा तो उनके हृदय पर 
जबदंस्त झ्राधात पहुँचा । रामजी मरणशोन्मुख ग्रवस्था में चारपाई पर पड़े हुए 
थे। परिवार के सभी सदस्य उन्हें घेरे हुए बेठे थे। सभी की शझ्रांखों से लगातार 
श्रांसुओं की भडी लगी हुई थी | सूवेदार जी की श्रांखें अपने प्रिय पुत्र की शोर 
मुडी, श्रपता ममतामय हाथ उसकी पीठ पर फेरा; कुछ देर तक भीम की श्रोर 
एकटक देखते रहे, और फिर वे सदेव के लिए चिरनिद्रा में सो गए । भीमराव के 
दुःख का ठिकाना न रहा। वह फ्ट-फूठकर रोने लगा। सूरत स्टेशन पर उतरने 
का उसे ब्रड़ा पश्चाताप हुआ । किसी के शब्द उसे सान्‍्त्वना न दे पाए। लगता 
है भीम को अन्तिम आशीर्वाद देने के लिए ही उनके प्राण रुके हुए थे । 2 फरवरी 
93 भीमराव अम्बेडकर के जीवन का सब्ससे बुरा दिन था जिसे वे कभी 
भुला नहीं पाए । 


सूवेदार रामजी मालोजी जीचनपयेनत परिश्रसी, मितव्ययी, श्रनुशासित्त, 
भक्त श्रौर प्रेरक बने रहे | वे भ्ायु में वृद्ध, घत से ऋणी; किक्‍्तु प्रपने समाज, 
राष्ट्र घ्ौर मानवता के लिए प्रनुकरणीय चरित्र छोड़कर मृत्यु को प्राप्त हुए । रामजी 
ने अपने होनहार पुत्र में असीम साहस एवं धैर्य का सछ्चार किया। सांसारिक 
प्रलोभवों से दूर रहने तथा आध्यात्मिकता में डूबने की शक्ति प्रदान को । 
उन्होंने ग्रपने पीछे एक ऐसे पुत्ररत्न को छोडा जो जीवन भर कडा संघष॑ करता 
रहा झौंर जिसने समाज को अपने विचारानुसार मोडकर, पद-दलित मानवता का 


28] 


उद्धार किया । भारत और समस्त मानवी दुनिया के लिए, रामजी सूुवेदार की 
यही सर्वोत्कृष्ट देन थी। उनका त्यागी, कर्मठ व्यक्तित्व सबके लिए  भ्रनुकरणीय 
है । उन्तका कमंयोंग मानवता के हित में फलीभूत हुआ जिस पर समस्त भारतीय 
समाज झ्राज गौरवान्वित महसूस करता है । 


अमेरिका में शिक्षा; 

रामजी की मृत्यु के बाद, भीमराव को श्रब अपने पैरों पर खड़ा होना 
पड़ा | साथ ही, भीमराव के हृदय -में ज्ञान तथा विद्या के प्रति प्रेम और बढ़ गया। 
उसने फिर से बड़ौदा की उसी नौकरी पर जाने का इरादा बनाया जिसके लिए, 
सुबेदारजी सहमत .नहीं थे । वास्तव में, वहाँ उसे सभी प्रकार की परेशानियों का 
सामना करता पड़ा था। भाग्यवश उसी समय एक ओर सुनहरा श्रवसर श्राया । 
महाराजा बड़ौदा ने कुछ विद्यारथियों को कोलम्बिया विश्वविद्यालय (अमेरिका) 
भेजने का निश्चय किया । महाराजा उस समय बॉम्बे में ही थे। भीम उनसे मिले 
और सारी गाथा उन्हें कह सुनाई । महाराजा भीम की अंग्रजी से बड़े प्रसन्न हुए । 
उन्हें विश्वास हो गया कि वह एक होनहार युवक है । भीम को सलाह मिली कि वह 
छात्रवृत्ति के लिए आ्रावेदन पत्र भर कर दे । उसने ऐसा ही किया । श्रन्य तीन विद्या- 
थियों के साथ उसे भी अ्रमेरिका जाने के लिए छात्रवृत्ति स्वीकृत हुईं। भीम बड़ा 
खुश हुआ । उसकी बड़ौदा बुलाया गया। छात्रवृत्ति की श्रवधि 5 जून, 93 से लेकर 
]4 जून 9]6 तक निश्चित हुई । इस प्रकार उन्हें तीन वर्ष विदेश में रहने का 
अवसर मिला | साथ-साथ ही, बड़ौदा के उप-शिक्षा मन्त्री के समक्ष भीम को एक 
इकरारनामे पर हस्ताक्षर करने पड़े कि “मैं प्रमेरिका में अपना समय विद्याध्ययन 
में ही व्यतीत करूंगा और अध्ययन समाप्त होने पर बड़ोदा रियासत में दस वर्ष 
तक नौक टी करूँगा ।” तत्पश्चात्‌ भीम ने महाराजा के प्रति बड़ी कृतज्ञता प्रकट की 
तथा हृदय से धन्यवाद दिया।.. 


अमेरिका जाने का प्रबन्ध तो हो गया, पर भीमराब को, परिवार के खर्च 
की बड़ी चिन्ता हुई । केवल आनन्दराव ही एकमात्र कमाने वाला व्यक्ति था जब 
कि दस:बा रह खाने वाले पारिवारिक सदस्य थे। भीम ने बड़ोदा के शिक्षा विभाग . 
से कुछ रुपये पेशगी के रूप में लिए । उनमें से कुछ आानन्दराव को घर-खचे के लिए 
दिए । 2। जुलाई 4943 को न्यूयाक पहुँचकर कोलम्बिया विश्वविद्यालय में प्रवेश 
लिया । एक सप्ताह तक विश्वविद्यालय के हार्टले हॉल में ठहरा । होस्टल का. खाना 
उसे पसन्द नहीं भ्राया । खाना अध-पका होता और साथ में, गाय का मांस भी परोसा 
जाता था | इसलिए वह कॉस्मापालिटन क्लब में जाकर रहने लगा जहाँ कुछ भार- 
तीय विद्यार्थी भी रहते थे । वहाँ भीमराव लिविगष्टोन हॉल में एक फारसी विद्यार्थी 
नवल भथेना के साथ रहते थे । भथेत्रा भीम का जीवन पर्यन्त मित्र बना रहा। 
श्रथेशास्त्र प्रमुख विषय झौर समाजशास्त्र, राजनी तिशास्त्र, मानवशा सत्र, नैतिक-दर्शन 
सहायक विषय लेकर भीमराव ने एम० ए० का अध्ययन प्रारम्भ कर दिया । 


श्रमेरिका में जीवन विचित्र एवं गतिशील था। न्यूयार्क में भ्रम्वेडकर को 
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नए अनुभव हुए । वहाँ वह विद्यार्थियों के साथ स्वतंतन्रतायृवंक घूम सकता था। 
वह समानता के स्तर पर सबके साथ पढ़-लिख, नहा-धो और चल-फिर सकता था। 
सबके साथ नियमित रूप से भोजन एक ही टेवुल पर मिलता था। कोलम्त्रिया 
यूनीवर्सिटी में भीमराव के लिए जीवत एक नई अदभुत अभिव्यक्ति थी। उसे 
पाएचात्य समाज का ऐसा जीवन मिला जिसने उसके मानसिक क्षितिज को विस्तृत 
बता दिया । वहाँ मानवीय प्रायामों का अस्तित्व था। उस जीवन में नए मूल्य 
निहित थे। भारतीय समाज की घुटन एवं पीड़ा वहाँ नहीं थी । ऐसे स्वतंत्र वाता- 
वरण में कुछ दिन रहने के पश्चातू, भीमराव ने अपने पिता के एक मित्र को पत्र 
लिखा जिममें उसने दलित समाज के उत्थान प्र बल दिया और कहा, में श्रव 
इस विचार को पूर्णतः त्याग देना चाहिए कि माता-पिता बच्चे को जन्म देते हैं 
ओर कर्म नहीं। वे बच्चे के भाग्य को बदल सकते हैं । शिक्षा समस्त उत्थान का 
मलमंत्र है। इसीलिए श्रापका मिशन यह होना चाहिए क्रिझ्राप शिक्षा के विचार 
का अपने सग्रे-सम्बन्धियों के वीच अ्धिकाधिक प्रचार करें। 

स्यूयाक शहर के जीवन से भीम प्रभावित अ्रवश्य था, पर वह उसकी चमक- 
दमक श्ौर चहल-पहल में फंसा नहीं । उसका लक्ष्य कुछ और था। उसका ध्यान 
विद्याध्ययन पर केन्द्रित थ्र । वह 20 घण्टे पढ़ा करता था और शेष समय में भोजन, 
तिद्रा श्रादि सब कुछ करता था। भीमराव को अच्छी भूख लगती थी। वह उसे 
काफी के एक कप, दो चपाती और एक मीट के टुकड़े या मछली से ही शान्त कर 
लेता था| अपनी छात्रवृत्ति का कुछ अंश उसे अपने घर भी भेजना पड़ता था। 
इसी लिए अपने व्यक्तिगत खर्चे पर उसे श्रधिक प्रतिवनन्‍्ध रखना पड़ता था। वह अपना 
सारा समय न्यूयाक॑ के पुस्तकालयों में व्यतीत करता था। उसे निजी पुस्तकों 
खरीदने का बड़ा शोक था, पर करते क्‍या ? पैसा था नहीं। वह केवल पुरानी 
सस्ती पुस्तकों को खरीदकर अपना शौक पूरा करता था। प्रत्येक विषय की तह 
में ज्ञानगा भीम की आदत थी । वह विश्वविद्यालय के पुस्तकालय में सबसे पहले 
पहुँचता और सबके वाद वहाँ से निकलता था । वह मात्र पड़ता ही नहीं था, बल्कि 
प्रत्येक विषय पर लम्बी टिप्परिययाँ भी लिया करता था ताकि उन्हें बाद में कहीं 
प्रयोग किया जा सके । 

प्रोफेसर एडवित आर० ए० सेलिग्मन कोलम्बिया यूनीवर्सिटी लाइब्नोंरी 
श्रध्यक्ष थे। भीम को थे एस्तकालय में तिबत समय पर देखा करते थे। श्रत: 
उन्होंने भीमराव की दातंव्यनिष्ठा, परिश्रम तथा प्रतिभा की प्रशंसा की । प्रोफेसर 
सेलिग्मन बड़े ही योग्य अध्यापक थे । जिनकी कलासों में भीमराव नियमपुवंक जाता 
था । प्रोफेसर सेलिस्मन अपने विद्याथियों को मेहनत से पढ़ाते, पुस्तकों से उद्धरण 
देकर अ्रच्छो तरह समकाते श्र अपने सभी विद्याथियों को प्रेम करते थे । भीमराव 
के विद्यार्थी-न्‍जीवन पर उनका गहुरा एवं ग्रम्भीर प्रभाव पड़ा। जब अम्बेडकर ने 
उन्हें रिसचं-मेथड के विषय में पूछा तो उन्होंते कहा कि उसे गहन अध्ययन करना 
चाहिए ताकि वह स्वयं अपनी पद्धति का विकास करले । प्रोफेसर सेलिग्मन लाला 
लाजपतराय के मित्र थे। उन्होंने लालाजी से भीमराव का परिचय कराते हुए कहा 
भीमराव अम्वेडकर भारतीय विद्यार्थियों में ही नहीं, वल्क्रि अमेरिकन विद्यार्थियों 
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में भी श्रेष्ठ है ।' लालाजी बड़े प्रसन्न हुए । सन्‌ 94 में लालाजी भारत के राष्ट्रीय 

प्रान्दोलन का प्रचार करने के लिए स्यूयार्क गए हुए थे । उन्होंने वहाँ 'इण्डियन होम 

रूल लीग ऑफ अमेरिका! की स्थापना भो की थी । उनकी हादिक इच्छा थी कि भीम 

राव उनकी संस्था की ओर से अमेरिका में कुछ काम करे। उन्होंने भ्रम्बेडकर को - 
बहुत समभकाया, लेकिन भीमराव ने स्पष्ट कह दिया कि वह न्यूयाक में विद्याध्ययव 

के सिवाय और कोई कार्य नहीं करेगा । प्रथम विद्याजंन और राजनीति तथा आानन्‍्दो- 

लन बाद में, यह उसका आदर्श था, हालाँकि वह अपने देश की विकट सस्थतियों से 

अ्रनभिज्ञ नहीं था । 


अम्बेडकर ज्ञान-साधना में जुटे रहे। दो सालों की श्रवधि के पश्चात, 
सफलता ने उनका आलिगन किग्रा । सन्‌ 55 में उन्हें भ्पने “एन्सेण्ट इण्डियन 
कामर्स” नामक प्रबन्ध पर कोलम्त्रिया यूनिवर्सिटी से एम० ए० की डिल्री प्राप्त 
हुई । भीमराव ने मई 96 में डॉ० गोल्डिनवीजर की आआंग्रोपॉलोजी सेमिनार 
के समक्ष भ्रपना शोधपूरां लेख “कास्ट्स इन इण्डिया-देभ्रर भेकेनिज्म, जेनेसिस 
एण्ड डिक्लपमेण्ट” पढ़ा । साथ ही साथ, उन्होंने “नेशनल डिविडेण्ड ऑफ इण्डिया- 
ए हिस्टोरिक एण्ड एनेलिटिकल स्टडी” पर एक और प्रबन्ध लिखा जिस पर 
कोलम्बिया यूनिवर्सिटी ने उसे जून 96 में पी० एच० डी० की डिग्री के लिए 
स्वीकृत किया । विधिवत डिग्री प्राप्त करने के लिए यह झावश्यक था कि उस शी सिस 
की कुछ निश्चित प्रतियां यूनिवर्सिटी को भेंट की जातीं | अम्बेडकर के पास इतना 
धन नहीं था कि वह उसकी कई प्रतियां टाइप या प्रकाशित करवा कर प्रस्तुत करते । 
आठ साल बाद उनके इस प्रबन्ध को मेससे पी० एस० किंग एण्ड सन (लन्दन) ने 
नए छ्ीषेक “द्‌ इवॉल्यूशन आफ प्रॉविस्सिपल फायनेन्स इन ब्रिटिश इण्डिया” के 
अ्न्‍्तगंत प्रकाशित किया । इस प्रकाशित ग्रन्थ की कुछ प्रतियाँ अम्बेडकर ने यनि- 
वसिटी को भेंट कीं श्रौर तब उन्हें सनु 924 में विधिवत, पी० एच० डो० को 
उपाधि प्रदान की गई । 


शैक्षणिक जगतु में अम्बेडकर की यह अ्रद्वितोय उपलब्धि थी। श्रथंशास्त्र के 
विद्यार्थियों एवं प्रोफेसरों में इस प्रबन्ध की बड़ी प्रशंसा हुई। कला संकाय के 
विद्यार्थियों एवं शिक्षकों ने इस सफलता के उपलक्ष में अम्बेडकर को एक भोज देकर 
सम्मानित किया । वक्ताओ्ों ने नवोदित पी-एच ० डी० प्राप्त अम्बेडकर की भूरि-2 
प्रशंसा की | उसकी लिकन के संकल्प एवं मिशन श्ौर नीग्रो जाति के उद्धारक बुकर- 
टी-वाशिग्टन के साथ तुलना की । <० श्रम्बेडकर ने अपने प्रकाशित ग्रन्थ को 
श्री समाजीराव गायकवाड़ के प्रति समपित किया । उसकी भूमिका लिखी प्रोफेसर 
एडबिन - आर० ए० सेलिग्मन ने, जिन्होंने श्र वेंडकर को पब्लिक फाइनेन्स का प्रथम 
पाठ पढाया | प्रोफंसर ने श्रपनी भूमिका में ग्रन्थ की बड़ी सराहना की.झौर कहा 
कि प्रस्तुत ग्रन्थ अयंशास्त्र के क्षेत्र में श्रनुपम कृति है जिसमें मूल समंस्याश्रों को 
उठाया गया है । 

डॉ० श्रम्बेडकर अमेरिका में कम से कम दो बातों से बड़े प्रभावित हुए । 
प्रथम वहाँ के संविधान से, विशेषकर उसमें १४वें संशोधन से जो नीग्रों जाति के लोगों 
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की स्वतन्त्रता की घोषणा करता है| ट्वितीय बुकर-टी-वाशिगटन के जीवन से जिनका 
देहान्त सन्‌ 95 में हुआ । वाशिगटन नोग्रो जाति का सुधारक एवं शिक्षक था 
जिसने टस्केगी इन्स्टीट्य.ट की स्थापना को । इस संस्था ने नीग्री लोगों में शिक्षा 
का बड़ा भारी प्रचार किया जिसका परिणाम यह हुआ कि सवियों से उनके पैरों में 
पड़ी बेड़ियां टट गई! । डॉ० भ्रवेडकर भो भारत की अछत जातियों के लिए बसा 
हो काम करना चाहते थे जो सदियों से दासता की दुःखद स्थिति में पड़े हुए थे । 

कोलम्बिया यूनिवर्सिटी में सफलता प्राप्त करने के पश्चात्‌, डॉ० अवेडकर 
का ध्यान लन्‍्दत की ओर मुड़ा क्‍यों कि उनके ज्ञात की पिपासा शान्‍्त नहीं हुई थी । 
वह चाहते थे कि लन्दन जैसे प्रन्तरराष्ट्रीय शिक्षा केन्द्र से ज्ञान प्राप्त किग्रा जाए 
और वैरिस्टर भी बना जाए | परन्तु धन की भारी कमी थी | छात्रवृत्ति की अवधि 
को समाप्ति का समय भी समीप झा गया था। श्रबेडकर ने प्रोफेसर सेलिग्मन की 
जोरदार सिफारिश के साथ एक प्राथता-पत्र महाराजा बड़ौदा को भेजा कि उनकी 
छात्रवृत्ति की श्रवधि दो वर्ष के लिए और बढ़ा दी जाए । महाराजा ने छात्रवृत्ति 
की अवधि एक वर्ष और बढ़ा दी । यह खुशखबरी सुनने से पहिले ही, वह न्यूयार्क 
से जन 9]6 में लन्‍न्दन को रवाना हो चुके थे । शीघ्र ही डॉ० अंबेडकर ने 
प्रक्टबर 96 में बैरिस्टरी के लिए ग्रेज-इन और ग्रथंशास्त्र की पढ़ाई के लिए, 
लन्दन स्कूल श्रॉफ इकनामिक्स एण्ड पॉलिटिकल साइस्स में प्रवेश ले लिया । भीमराव 
ने महाराजा बड़ौदा को लन्‍न्दन में पढ़ने के लिए राजी कर ही लिया । उधर उनका 
श्र्थशास्त्र का अ्रध्ययन काफी आगे बढ़ चुका था। इस लिए लन्दन के प्रोफेसरों 
ने अवेडकर को डी० एस० सी० की डिग्री की तंयारी के लिए स्वीकृति दे दी । 
ग्रवेडकर ने रात दिल काम करना प्रारम्भ कर दिया । साथ ही, चू कि वह एम० 
ए०, पी० एच० डी० थे, इसलिए उन्हें एम० एस० सी (प्रथंशास्त्र) करने की 
आज्ञा भी मिल गई थी । 

डॉ० श्र बेडकर ज्ञान-साधता में जुट गए । उन्होंने इण्डिया ऑफिस, लन्दन 
स्कूल, और ब्रिटिश म्यूजियम के विशाल पुस्तकालयों में गहन अध्ययन प्रारभ 
कर दिया । वह पढ़ने के साथ साथ लंबी लंबी टिप्पणियां भी लिखते थे । उन्होंने 
अमेरिका की भांति लन्दन में श्रपने को अध्ययन में ही व्यस्त रखा। वहन की 
चहल-पहल से वह तनिक भी विचलित नहीं हुए। दुर्भाग्यवश इसी बीच उनकी 
छात्रचुत्ति की अवधि समाप्त हो गई और उन्हें बड़ौदा के दीवान ने भारत वापिस 
बुला भेजा । उन्होंने महाराजा को फिर प्रार्थेना-पत्र भेजा कि उनकी छात्रवृत्रि की 
अवधि बढ़ाई जाए, परन्तु इस बार यह संभव नहीं हुआ । श्रबेडकर मन ही मन 
कुढ़ कर रह गए। उन्होंने निश्चय क्रिया कि वह भारत लौटकर पंसा कमायेंगे 
और फिर लन्दन आकर एम० एस० सी०, डो० एस० सी० तथा बार एट-लों की 
डिग्रियां प्राप्त करेंगे। प्रोफेसर एडविन कनान की दयालु सिफारिश पर, उन्हें 
लन्दन यूनिवर्सिटी ने यह आज्ञा दे दो कि वह अक्टूबर, 97 से लेकर चार वर्ष 
की अ्रवधि तक अपना विद्याध्ययन पुन: प्रारंभ कर सकते हैं । 

लन्दन छोड़ने में डॉ० अंवेडकर को कोई खुशी नहीं थी । कोई डिग्री प्राप्त 

किए बिना ही वहां से वापिस श्राना दुःख की वात थी । उन्होंने अपने सारे सामान 
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को, जिसमें बहुमूल्य पुस्तक भी सम्मिलित थीं, मेससे टॉमस कुक एण्ड सम को 
सुरक्षित पहुँचाने के लिए, सौंप दिया । उधर वह एक ट्रं न द्वारा बुलेन से मासलीज 
पहुँचे और वहां से कंसर-इ-हिन्द पर बॉम्बे के लिए रवाना हो गए । डॉ० अम्बेडकर 
ने परिवार वालों को पहिले ही आने की सूचना भेज दी थी। उन दिलों महायुद्ध 
चल रहा था। टापेंड़ो से जहाजों को जल-मग्न किया जा रहा था। उन दिनों 
सहुद्री छात्रा करता बड़ा ही ख़तरताक था । एक दिन परिवार वालों ने अखबार 
में पढ़ा कि लन्‍्दन से हिन्दुस्तान श्राने वाला जहाज समुद्र में डूब गया । सभवत्तः 
डॉ० अ्रम्बेडकर भी उसी में होंगे । सारे घर में शोक का वातावरण छा गया । तारों 
का आदान-प्रदान हुआ ते ज्ञात हुआ कि डॉ० अ्रम्बेडकर कंसर-इ-हिन्द से आ रहे 
हैं, जो सुरक्षित है । बाद मे मालम हुआ कि जिस जहाज में उनका सामान झा रहा 
था, वह डूब गया था | डॉ० अम्बेडकर को बड़ा दू ख हुआ क्योंकि उसमें उनके 
द्वारा इकट्ठटी की गई सभी बहुमूल्य पुस्तक थीं जिन्हें वह जान से प्यारी मानते थे । 


2] अगस्त, 97 को डॉ अम्वेडकर वाया कोलम्बो बॉम्बे पहुँचे | परिवार 
के सभी सदस्य बड़े आनन्दित हुए | श्री साम्भा जी वाघमारे ने शीघ्र ही एक सभा 
का प्रायोजन किया ताकि डॉ० अम्बेडकर का शैक्षशिक जगत्‌ की उपलब्धियों पर 
अभिनन्दन किया जा सके । वॉम्वे के चीफ प्र सीडेन्सी मजिस्ट्रेट राव बहादुर चुत्नीलाल 
सीतलवाड़ ने सभा की अ्रध्यक्षता की | डॉ० श्रम्बेडकर ने सभा में श्रपनी उपस्थिति 
को दोक नहीं समझता क्योंकि वह अ्रपन्ती प्रशंसा अपने सामने सुनना नहीं चाहते थे । 
अतः सभा की समाप्ति पर, श्रध्यक्ष और वक्तागश डॉ शभ्रम्बेडकर के घर गये झऔौर 
वहां जाकर सहृदय वधाइयां दीं। तत्पश्चातु डॉ ० साहब ने उन सबके प्रति अपनी 
कृतज्ञता प्रकट कर उन्हें यह प्राश्वासन दिया कि वह अपनी वेयक्तिक उपलब्धियों 
को दलित समांज की सेवा में ही लगायेंगे और अपने लोगों की उच्नतिशील जागूति 
के लिए, व्यापक आन्दोलन का संचालन भी करेंगे । 


बड़ौदा के कदु अनुभव : 

कुछ दिन बॉम्बे में रहने के पश्चात्‌, डॉ० अम्बेडकर ने उप्त इकरारनामे की 
श्रोर ध्यान दिया जिस १र उन्होंने हस्ताक्षर किए थे कि अमेरिका से श्राने के बाद 
वह ॒बड़ीदा राज्य में दस साल तक नोकरी करेंगे। तदनुसार, डॉ० साहब ने 
बड़ौदा जाने का निश्चय किया; परच्तु वहां जाने के लिए उनके पास पैसे नहीं थे । 
सौभाग्यवश उन्हें मेस्स थॉमस कुक एण्ड सन से 600/- रुपए उस सामान के 
हरजाने के रूप में प्रत्त हुए जो उन्होंने उस कम्पनी के मार्फत भारत भेजा था । 
सभी मूल्यवान वस्तुएं एवं पुस्तकें जहाज के समुद्र में डूब जाने से नष्द हो गई थीं; 
पर समय पर पैसा मिलने से, वह दुःख कम हो गया | डॉ० साहब ने उसमें से कुछ 
पैसा अपनी पत्नी को घर खर्च के लिए दे दिए श्रोर बाकी से टिकट खरीद (कर 
बड़ौदा के लिए 20 सितम्बर, 97 को रवाना हो गये । 


डॉ० अम्बेडकर वड़ीदा रेलवे स्टेशन पर पहुँच गए । सूचनानुसार, महाराजा 
मे अपने कर्मचारियों की गांजा दी थी कि वे डॉ० अम्बेडकर का स्वाग्रत करने 
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पहुँचें। आएचय की वात, एक महार के स्वागत के लिए कौन श्राता १ वहां उन्हें” 
गाइड करने वाला कोई नहीं था। उधर बड़ौदा शहर में पहले से ही यह खबर 
चारों शोर फैल चुकी थी कि एक महार नवयुवक यहां नौकरी पर झा रहा है । 
डॉ० अम्बेडकर के साथ उनके बड़े भाई आनन्दराव भी थे। उन्होंने ठहरने की 
जगह तलाश करनी चाही; पर उत्तको किसी हिन्दू अथवा मुस्लिम होस्टल या होटल 
में जगह न मिल सकी । सब होटलों श्रौर भोजनालयों के दरवाजे उनके लिए बन्द 
हो गए मानों कि वे किप्ती को डस जाधे।, किराये पर भी उन्हें मकान नहीं; मिल 
पाया क्योंकि वे महार जाति के थे। राज्य की. ओर से भी उनके लिए कोई 
रहने का प्रवन्ध नहीं किया था। हिन्दू समाज से अ्रपमानित होते के बाद, डॉ० 
अम्वेडकर ने किसी पारसी सराय में एक बनावटी पारसी के तौर पर रहने का 
निश्चय किया । उन्होंने श्रपना नाम एदलजी सोहरावजी रखा ओर वहां रहते लगे । 
बड़ौदा की विकट स्थितियों के कारण, डॉ०्साहव को श्रपने व्यक्तित्व में यह वनावटी 
रिवर्तेन करना पड़ा जो उन्हें कतई पसन्द नहीं था । 


महाराजा की इच्छा थी कि डॉ० अम्बेडकर को उसकी योग्यता तथा अनुभव 
के अनुसार, ग्रथेमन्त्री बताया जाए; परन्तु अ्रथमत्त्री के काम से परिचित हो जाने . 
तक उनको मिलिट्री सेक्रट्री के पद पर - नियुक्त कर' दिया । वे श्रर्थ-विभाग में 
उसकी कार्य-प्रेक्रिया भ्रोर श्रन्य विभागों में जाकर उचकी ग्राथिक. स्थिति से परिचित 
होने का उपक्रम करने लगे । अछूत के रूप-में उतका जन्म वहां एक अभिशाप-.बन 
गया। सारे विभागों में हिन्दुओं के बीच-कानाफूसी होने लगी कि एक अछत को 
सवर्स हिन्दुओं के सिर पर लाकर विठा दिया है। सपी सवरों हिन्दुम्नों को यह 
तनात अपमानजनक लगी। इस प्रतिक्रि। का परिणाम वड़ा भयडूर.'हुप्ना । 
सेक्न टरिएट के सभी छोटे-बड़े पदाधिकारी डॉ० भ्रम्बेडकर को उपेक्षा एवं तिरस्कार 
की दृष्टि से देखने लगे । वें कहीं किसो से छ न जाए, इसलिए सभी लोग कतराते 
थे। अपने प्रापको बचाने का प्रयास करते भ्रे । सभी अ्रधिकारी श्रम्बेडकर को ए 
धूमिल कोड़ी की तरह देखते थे। निर्धंच अ्शिक्षित चपरासी भी डॉ० अ्रम्वेडकर 
को अपने हाथों से सीधे कागज तथा फाइलें देने में पाप समझते थे। इसलिए वे 
उनकी टेविल पर सभी कागजों तथा फाइलों को दूर से फेंककर चले जाया करते 
थे। जब डॉ० श्रम्वेडकर अपने ऑफिस से बाहर भ्राते थे तव चपरासी वीचे बिछी- 
हुई दरियों को समेट दिया करते थे ताकि वे - उनके अपविन्न पैरों से श्रशुद्ध न हो 
जाएं। दफ्तर में, डॉ० अम्बेडकर को पोने का पाती भी उपच्ब्ध नहीं होता था । 
लगता है उनके द्वारा किसी महान्‌ कार्य करते की दिशा में, ये बातें परीक्षाएं 
सान्न थीं । 


ऑफिप्त में, सभी अधिकारियों का व्यवहार डॉ० अम्बेडकर के प्रति बड़ा 
ही भेदभावपुर्णो था । उनका भ्रपता एक क्लब था जिसमें सच प्रधिकारी लोग अपना 
लेलने-खाने का शौक पूरा किया करते थे। डॉ० श्रम्देडकर भी क्लब जाने लगे; 
किस्तु इन सबर्ण हिन्दू अधिकारियों ने उससे श्राग्रहपु्वंक कहा कि वे यहां के किसी 
भी खेल में भाग न लिया करें, बल्कि किसी कोने में बैठकर अपना समय काटा 
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करें। इस प्रकार प्रपमानित होकर डॉ“ अम्धेडकर ने क्लव जाना छोड दिया। 
वेलब में छुप्माछृत का होना स्वाभाविक था क्योंकि वहां सभी ,अ्रधिकारी सवश्‌ं 
हिन्दू थे। यह था हमारे हिन्दू समाज का दुर्भाग्य । दुःख की एक और बात यह 
थी कि क्लब के पारसी तथा उुसलमान श्रप्तिकारी भी छुआछूत करते थे। ह्च् 
लोग इनसे मिलने-जुलते में कोई आपत्ति महसूस नहीं करते थे । इतना बडा शिक्षित 
श्रादमी, वह भी हिन्दू उनके लिए एक अछूत था । ऐसी स्थिति में, वे बड़ौदा की 
सेण्ट्रल लाइब्रेरी में पुस्तक पढ़ते रहते और वहां से भ्रच्छी-श्रच्छी पुस्तकें लेकर अपने 
निवास-स्थान पर श्रध्ययन करते रहते थे । उन्होंने महाराजा से मुलाकात की। 
सारी हालातों से, उन्हें अ्रवमत कराया । महाराजा तथा मुख्यमन्त्री दोनों मे उसके 
निवास-स्थान की व्यवस्था का प्राश्वासन, दिया । यह काम झासान नही था। 
महाराजा को भी, इन सवरण हिंदू श्रधिकारियों ने श्रपने कुचक्र में फंसा रखा था। 
फलत: सरकारी निवास का कोई भी प्रवन्ध नहीं हुश्रा । ५. 

फिर एक दिन क्या हुआ्ना ! यह विचित्र दृश्य था। सारे बड़ौदा में यह बात 
श्रच्छी तरह फैल चुकी थी कि महाराजा गायकवाड़ एक शिक्षित महार लड़के को 
बड़ोदा ले झाए हैं। उसको एक बड़े पद पर नियुक्त करना चाहते हैं। वाता- 
वरण कुछ ऐसा वन गया कि डॉ० अम्बेडकर बनावटी पारसी के रूप में प्रध्िक 
दिनों तक रहने में सम नहीं हैंड । सराय के पारसियों को सब कुछ माल्म हो 
गथा। यह बड़ी हृदय विदारक घटना थी जिसे स्वयं डॉ० साहब ने अपने शब्दों में 
बतलाया; “मैं भोजन आदि से निवृत्त होकर दफ्तर जाने के लिए सराय से बाहर 
. निकला ही था कि हाथों में लटूठ लिये पन्द्रइ-बीस फारसी लोग मुझे मारने-पीटने 
के लिए, वहां श्रा धमके । उन्होंने पहले मुझसे पूछा, 'तुम कौन हो ?” मैंने उत्तर 
दिया, "मैं हिन्दू हैँ! +रन्तु इस उत्तर से उनका गुस्सा ठण्डा नहीं हुआ । उन्होंने 
कहा, 'तुम कुख्यात धोखेबाज | हम जानते हैं तुम एक घृरित अछत हो । तुम सराय 
से फौरन निकल जाभो ।” उस समय मेरे मनोधध॑य ने मेरा पुरा साथ दिया। मैंने 
उनसे निर्भयतापुवंक आठ घंटे की मोहलत मांगी और वह उन्होंने दी । मैं दिन भर 
निवास के लिए प्रयास करता रहा; परन्तु मुझे कहीं भी किराये पर जगह नहीं 
मिली | मैं कई मित्रों से मिला, पर उन्होंने बहाने बनाकर मुझे टाल दिया । मेरी 


श्राँखों से फर-भर आंसू बहने लगे ।” ऐसा हुआ उनके साथ बड़ौदा में । 

अन्त में, असहाय मुद्रा, गम्भीर विचार में, पूर्णंत: हताश होकर, ऐसे अप- 
मानजनक वातावरण से मुक्त होने के लिए, डॉ श्रम्वेडकर नवम्बर 9]7 के . 
मध्य, रात की गाड़ी से बॉम्बे लौट आए। वह श्रीकृष्णाजी केलुस्कर से मिले 
जिन्होंने उसे महाराजा से आथिक सहायता दिलवाई थी। अपनी करुश कहावी 
उन्हें खुलकर सुनाई । श्री केलुस्कर के माध्यम से महाराजा को उन सभी घटनाओं 
से अवगत कराया गया जो भ्रम्बेडकर के साथ घटित हुईं, पर कोई समाधान नहीं 
हुआ । बड़ोदा के प्रोफेसर जोशी श्री कैलुस्कर के बड़े श्रच्छे मित्र थे । प्रोफेसर जोशी 
अपने अगतिशील विचारों के लिए प्रसिद्ध थे। श्री केलुस्कर के कहने पर वह राजी 
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हो गए कि डॉ० अम्वेडकर उनके घर बड़ौदा में ठहर सकते हैं। इस प्रकार समस्या 
का निदान हुआ । उधर डॉ० अम्बेडकर श्री केलुस्कर का पत्र लेकर फिर बड़ौदा 
रवाना हो गए। 

डॉ० अम्बेडकर अच्छी तरह जानते थे कि बड़ौदा का सारा , वातावरण 
उनके विरुद्ध है। अपमानित होने पर भी वे वहाँ यगए। क्यों ? इसलिए कि 
डॉ० श्रम्वेडकर में कतेव्यनिष्ठा एवं कृतज्ञता की प्रवल भावना थी। वे चाहते थे 
कि महाराजा ने जो छात्रवृत्ति के रूप में उन्हें ऋण दिया था, उसे चुकाएं ।वे 
ईमानदार व्यक्ति थे श्रौर मान-सम्मान की चिता न करते हुए भी, श्रपना 
कर्तव्य पूरा करने में लगे रहे । यदि बड़ीदा महाराजा का यह ऋरा रूपी श्रहसान 
नहीं होवा तो शायद वे वहाँ क्‍यों जाते ? वे प्रात्माभिमानी युवक थे । उन्होंने 
ब्रिटिश सरकार या कांग्रेसी सरकार में नौकरी की कोई परवाह न की । महाराजा 
मे उनका साथ पढ़ाई-लिखाई में ग्रवश्य दिया, पर उनके लिए एक छोटे से निवास- 
स्थान का प्रवन्ध नहीं कर पाए | यह हिन्दू समाज के कुचक्त का ही फल था । 


कत्त व्यपरायणता की भावना से प्ररित होकर, डॉ श्रम्बेडफर बड़ौदा 
स्टेशन पर पहुँचे । उधर श्रीं केलुस्कर ने प्रोफ सर जोशी. को पन्न द्वारा सूचना दे दी 
थी कि डॉ० अम्वेडकर श्रमुक गाड़ी से बड़ौदा पहुँच रहे हैं। जोशीजी का नौकर 
स्टेशन पर तो शभ्राया; परन्तु उसने भीमराव के सामान को उठाने के बजाय, हाथ 
में एक कागज का टुकड़ा पकड़ा दिया जिसमें प्रोफेसर साहब ने लिखा था; “श्राप 
मेरे घर ने श्राए । मैं तो छुश्नाछुत तहीं मानता, पर मेरी पत्नी पुराने विचारों की 
है | वह श्रांपके यहाँ रहने को कतई पसंन्द नहीं करेगी ।! डॉ० अम्बेडकर परेशानी 
में पड़ गए और विवण होकर, वे स्टेशन से ही लीठती गाड़ी से बॉम्बे वापिस लौट 
श्राए । इस प्रकार अपने दयालु; किन्तु असहाय महाराजा के राज्य की राजधानी से 
उन्होंने सरेव के लिए बिदाई ली । | 

“समाज का प्रकोप तो डॉ० श्रम्वेडकर पर निरन्तर बना ही हुआ था| उधर 
पारिवारिक मुश्किलें भी हार पर आए खड़ी थीं। ज॑से ही वे बॉम्बे श्राए, उतकी 
सौतेली माँ सख्त बीमार पड़ी हुई मिलीं। कुछ दिनों के पश्चात उनका देहान्त हो 
गया। डॉ० अम्बेडकर ने सारे क्रिया-कर्म किए, हालाँकि सौतेली माँ के खर्राठ 


स्वभाव से परिवार भ्रशान्ति में ही बना रहता था । फिर भी परिवार के मुखिया 
के देहावसान पर बड़ा दुःख हुआ । 


निःसन्देह महाराजा के हृदय में कोई छुप्राछत नहीं थी । वे प्रगतिशील 
विचारों के व्यक्ति थे। समाज-सुधार में भी उत्तकी बड़ी रुचि थी | ब्रिटिश भारत 
में बड़ोदा राज्य ही समाज-सुधारों में अन्य राज्यों से पश्रागे था और इसका श्रेय 
महाराजा सयाजीराव गायकवाड को ही था । राजा प्रगतिशील और प्रजा प्रति- 
क्रियावादी हो तो उस राज्य की क्‍या स्थिति होगी, यह भ्रनुमान लगाना श्रास्तान 
है। डॉ० अम्वेडकर के विरुद्ध बड़ौदा में, विशेषकर सचिवालय में, जो विषाक्त 
चातावरण वन गया था, महाराजा उससे भलीभांति परिचित्त थे; परन्तु वे उसे 
बिलकुल ही नियंत्रित नहीं कर पाए! रियासत के कट्टर तथा पश्रतिक्रियावादी 
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भ्रधिकारियों के समक्ष, महाराजा ने अपनी हार- स्वीकार कर लो और भीमराव 
के तिवास-स्थान के प्रश्न को लेकर मौन रहे । यह कहना ठीक ही; होगा कि बड़ौदा 
में डॉ० भीमराव के साथ जो श्रमानवीय व्यवहार हुआ, जो उनका अ्रपमान किया 
गया, वह न केवल समस्त बड़ौदा राज्य वरन्‌ समस्त हिन्दू-समाज-तथा हिन्दु-धर्मं 
के लिए बढ़ी लज्जा की कहानी थी, हालांकि इन्हीं बातों ने डॉ० श्रम्बेड कर को 


दलित-समाज के प्रति अश्रपना जीवन भ्रपित करने के लिए, दढ़-संकल्प वाला बना 
दिया था । 


निश्चय ही बड़ौंदा के कट शभ्रनुभवों से, डॉ० श्रम्बेडकर को बड़ा दुःख 
हुआ, पर वे करते भी क्या ? इस वेयक्तिक अनुभवों, कष्टों एवं दु-खों ने उन्हें 
सदव प्रेरित किया । अपमान की प्रत्येक' घटना ने उनमें नई प्रेरणा तथा उत्साह का 
संचार किया | वे इन बातों से अपने निर्धारित मार्ग से विचलित नहीं हुए । बड़ीदा 
के अमानवीय व्यवहारों से उन्हें सबक मिला और उन्होंने भ्रपते जीवन के लक्ष्य को 
निर्धारित किया। उन्होंने निश्चय ही यह दृढ़ सद्धुल्प संजोया कि वे हिन्दु-समाज 
में फले अत्याचार एवं अन्याय का प्रतिरोध करके छुआछ्त समाप्त करने का आन्दो- 
लन प्रारम्भ करेंगे । उनके मन में यह विचार श्राया कि यदि उन जंसे शिक्षित एव 
संस्कृत व्यक्ति के साथ, एक श्रछत होने के कारण, ऐसा श्रमानुषिक व्यवहार होता 
है तो उन भ्रछूत भाइयों का क्‍या हाल होगा. जो श्रकिचन एवं अनपढ़ हैं! यदि 
वे इस' कलंक को नष्ट नहीं कर पाए तो उनकी ज्ञान-साधना का ग्राम लोगों के 
लिए क्या लाभ होगा ? डॉ० शअ्रम्वेडकर मे यह सोचा और उसी दिशा में विभिन्न 
उपक्रम क'ने लगे जिनका वर्तमान सामाजिक तथा राजनीतिक जन-जागृति पर 
अच्छा प्रभाव पड़ा । | 


प्रोफेसर के रूप में : 

बडौदा से श्राने के पश्चात्‌, डॉ० अ्रम्बेडकर ने देखा कि बॉम्बे में राज- 
नोतिक वातावरण गति धारण कर रहा था । उधर भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस पद- 
दंलितों के प्रस्तित्व को पहिचानने लगी थी, हालाँकि श्रभी तक उसने इन लोगों 
की हालातों को सुधारने के काम को श्रपने कार्य-क्षेत्र से पृथक्‌ रख छोड़ा था । 
कांग्रेस द्वारा दलित 'वर्गो के प्रति श्रचानक प्रेम दूरस्थ उद्दे श्य से प्रभावित था । 
वह कांग्रस-लीग स्कीम के लिए उनका समर्थन चाहती थी । इस बात पर विचार 
करने के लिए, दलित वर्गों ने नवम्बर 97 में बॉम्बे में दो सम्मेलन किए । कई 
प्रस्ताव पास हुए जिनमें दो मुख्य थे। प्रथम, दलितों ने मांग की कि शअछूतों के 
हितों की रक्षा.सरकार द्वारा होनी चाहिए और द्वितीय, कांग्रे स-लीग स्कीम को 
्रपता समर्थन प्रदान किया जाए। सभाश्रों में इस बात पर चक्त दिया गया कि 
अछझों पर लादी गई अयोग्यताओं को समाप्त किया जाए। सवर्ख हिन्दुओं के 
हाथों में राजनीतिक सत्ता हस्तास्तरित न-की जाए श्र श्रछ्ठृतों को अधिकार दिया 
जाए कि वे अपना प्रतिनिधि स्वयं चुनें। प्रथम सम्मेलन के समय डॉ० अम्बेडकर 
सौतेली माँ को मृत्यु के शोक में थे ।- वह उसमें इसलिए भी भाग नहीं लेना चाहते 
थे कि उस सभा का झायोजन कांग्रेस द्वारा करवाया यया भा । यद्यपि द्वितीय 
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सभा उनके विचारों के अनुकूल थी, पर वे उसमें भाग लेने के पक्ष में नहीं थे। 


डॉ० अम्बेडकर शान्त एवं शंकाल प्रवृत्ति के थे ।' सवर्ण हिन्दुओं द्वारा 
चलाए गए अछतोद्धार श्रभियान के वे मृलत: विरुद्ध थे। यही कारण है कि 
उन्होंने उपयुक्त सन्नाओ्रों में भाग नहीं लिया ।वे समय की प्रतीक्षा कर रहे थे 
ताकि सही रूप से अपनी शक्ति का प्रयोग कर सके | वे अभी से राजनीति 
में उलभता नहीं चाहते थे, स्वतंत्र रूप से कुछ कमाना चाहते थे ताकि जीविका 
का साधन निश्चित हो जाए। वकालात करने का विचार उनके मन्र में था| वका- 
लात से वह पैसा कमाते और अपने लोगों से मिल भी सकते थे; लन्‍्दन के ग्रे ज- 
इन में कानून की अधूरी शिक्षा को पूर्ण करने की उत्कण्ठा उनके मन में शी । 
उसे पूरा करते के लिए, वह दुढ़-प्रतिज्ञ थे। एक पारसी सज्जन की सहायता 
से उनको दो विद्याथियों के ट्यूशन प्राप्त हुए । साथ-साथ ही, उन्होंने स्टॉक्स और 
शेयर्स के व्यापारियों को सलाह देने का श्लॉफिस भी कायम कर लिया। उससे 
एक अच्छी आय की सम्भावना थी । शीघ्र ही सभी व्यापारियों को पता लग गया 
कि भीमराव अ्रछत हैं। उन्होंने श्राना-जाना बन्द कर 'दिया। फलत: उनको 
वह प्रॉफिस बन्द करना पड़ा । कुछ समय तक एक पारसी सज्जन के यहां पत्र- 
व्यवहार एवं हिसाव-किताब रखने का कार्य करते रहे । इस प्रकार वह जीविका 
कमाने में संलग्त रहे । सम्यक्‌ झ्राजीविंका तथा समाज-सेवा के प्रति उनकी अटूट 
आस्था बनती गई । ह 


' साल-दो साले तक भीमराव यों ही कष्टों और परेशानियों में जीवन व्यतोत 
कर तेरहे । पारिवारिक खचे फिसी न किसी तरह चलता रहा । उन्हें दुःख इस बात 
का था कि लन्दन जाकर प्रध्ययन करने का समय धताभाव में व्यर्थ ही नष्ठ हो 
रहा था। प्रैसा कमाना चाहते थे; पर कोई जुगाड़ नहीं बंठ रहा था । उसी समय 
उन्होंने शक्विठेन के प्रसिद्ध दाशनिक बर्ट्राण्ड रसेल की पुस्तक 'रिकन्स्ट्रक्शन ऑफ 
सोसाइटी” का रिव्यू इण्डियन इक्नॉमिक सोसाइटी की पत्रिका में दिया | भीमराव 
ने इस बात की प्रशंसा की कि सम्राज का पुनरुत्थात्त वास्तव में समाज में रहने 
वाले व्यक्तियों के बीच सम्बन्धों को सही-सही समभने पर ही सम्भव हो सकता 
है। इन्हीं दिनों उन्होंने भ्रमेरिका” में लिखा श्रयना प्रवन्ध 'कास्ट्स इन इण्डिया! 
प्रकाशित करवाया । एक प्रोर नया ग्रन्थ 'स्मॉल होल्डिग्स इन इण्डिया एण्ड देश्रर 
रिमेडीज़” भी लिखकर प्रकाशित कराया। ये पुस्तकें उनको इतना धन नहीं 
पाई जिससे वह लन्‍्दन जाकर अपना अधूरा अध्ययन समाप्त करते । 


इन त्तमाम वोद्धिक क्रियाश्रों के मध्य, उनका जीवन रूपी जहाज अच्छी 
तरह नहीं चल रहा था। अधिकतर वह अपना समय यूनिवर्सिटी लाइब्रेरी में 
जाकर व्यतीत करते रहते थे । उनके मन में मुख्य प्रश्न लन्द्न जाकर विद्याध्ययन 
करने का घूम रहा था। एक दिन उन्होंने सुना कि वॉम्वे के सरकारी सिड नहँम 
कॉलेज ऑफ कामर्स एण्ड इक्नोभमिक्स में छुक प्रोफेसर की जगह खाली है। उन्होंने 
उस स्थान के लिए ग्रवेदन-पत्र दिया । जैसा कि नाम से स्पष्ट है, इस कॉलेज 
की स्थापना बॉम्बे के भूतपूर्व गवर्नर लॉर्ड सिडेनहेंस के नाम पर हुई थी । भीमराव 


ग 


38] 


का परिचय उनसे लन्‍्दन में पहले ही हो चुका था । उन्होंने उन्हें एक पत्र लिखकर 
यह प्राथंतवा की कि वह उनकी , नियुक्ति की सिफारिश कर दें। लॉ सिडेनहँम ने 
ऐसा ही किया । उधर उनको इंण्टरव्यू भी श्रच्छा हो गया। फलत: !| नवम्बर 
98 में 450/- रुपए मासिक वेतन पर सिडेनहँम कॉलेज में वे रथ धास्त्र 
के प्रोफेसर नियुक्त हुए । परिवार के सभी सर्दस्य तथा मित्र लोग बड़े प्रसन्न हुए । 
उनको भी बड़ी खुशी हुई क्योंकि वे श्रव लन्दन जाने का प्रश्न आसानी से हल कर 
सकते थे । | 

उसी समय, डॉ० साहब के बड़े भाई श्रानन्दराव कई दिलों से बीमार पड़े 
हुए थे। प्रोफेसर होने के पश्चातू, उन्होंने श्रानन्दराव को हवा-पानी बदलने और 
श्रच्छी दवादारू करने के लिहाज से उनकी ससुराल में भेजा; परन्तु समय पक्ष में 
ने था। आनन्दराव का वहीं पर देहावसान हो गया । आनन्दराव के कारण, डॉ० 
प्रम्बेडकर घर-परिवार की चिन्ता से मुक्त थे। सारी देखभाल वही किया करते 
थे । उनको मृत्यु से परिवार सहित, डॉ अश्रम्बेडकर को बड़ा दुःख हुआ | फिर भी 
वे प्रपती नई नियुक्ति को सफल बनाने में जुट गये | दुःख-सुख का यह संगम, 
उनके जीवन की भ्रनेक घटनाओं में से, एक था जिसका उन्होंने शान्त-चित्त रहुकर 
सामना किया । 


प्रारम्भ में भीमराव को विद्यार्थियों ने गम्भी रतापुरवंक नहीं लिया । सवा 
हिन्दू छात्रों एवं उन विद्यार्थियों को जो उच्च समाज से भ्राए थे कोई अछत प्रोफेसर 
क्या पढ़ा सकता था ? अ्रधिकांशत: छात्र उनकी कक्षाओं से कंतराते थे; किन्तु 
उनके आकषंक व्यक्तित्व, गहन अध्ययन श्रोर रोचक विवेचना-शक्ति से थविद्यार्थी 
धीरे-धीरे प्रभावित होने लगे ।, वे कुछ ही. दिनों में बड़े लोकप्रिय प्रोफेसर बन 
गए । श्रब स्थिति यह हो गई कि अन्य कॉलेजों के बहुत से विद्यार्थी श्राज्ञा छंकर 
उनकी कक्षाश्रों में आने लगे । उनके द्वारा तैयार किए गए नोट्स इतने पर्याप्त होते 
थे कि अर्थशास्त्र की श्रन्य पुस्तक पढ़ने की आश्रावश्यकता नहीं पड़ती थी; लेकिन ेल्‍ 
भीसराव की अपनी विद्वता हिन्दू भेदभाव से उन्हें मुक्त करने में समर्थ न हो पाई । 
सिडेनहँम विद्या-मन्दिर में भी छुप्राछुत का विषाक्त वातावरण बना हुआ था । 
कुछ गुजराती हिन्दू प्रोफेसरों ने अम्बेडकर द्वारा स्टाफ के लिए रखे गए बर्तंन में 
से पानी पीने पर ऐतराज किया । भीमराव को बड़ा दुःख हुआ कि इतने पढ़े-लिखे 
व्यक्तियों में भो ऐसा श्रमानुषिक भेदभाव विद्यमान है । 


अध्यापन-कार्य उनके लिए साधन मात्र था, साध्य नहीं। वे छुआछूत, 
जाति एवं धर्म के नाम पर हो रहे श्रत्याचारों तथा श्रपमानों का मूल 
कारण दूढ़ना चाहते थे। अछूत होने की श्रनुभूति एवं पीड़ा, से $वे भलीभांति 
परिचित हो गये थे । वे अभ्रपने लोगों से सम्पर्क बढ़ाने में व्यस्त भी रहने लगे । 
इसी दृष्टिकोण से, उन्होंने श्री पी० गालू द्वारा क्रिकेट खेल में ख्याति प्राप्त करने 
पर उनका अभिनन्दत करने के लिए एक सभा का झ्रायोजन किया . भीमराव ने 
इस सभा की सफलता के लिए काफी भाग-दौड़ की । तत्पश्चात्‌ उन्होंने श्री गालू 
के लिए बॉम्बे म्यूनिसिपल कॉर्पोरेशन को सदस्यता का प्रयास किया और अछतों 
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की संख्या के अनुसार, एक स्थान प्राप्त कराने में सफल हुए । 


इसी बीच महाराष्ट्र में कोल्हापुर के छत्रपति साहू महाराज भ्रपनी रियासत 
में ग्रछतोद्धार श्रान्दोलन चला रहे थे । वे दलित वर्मों में शिक्षा प्रसार, उनकी 
सामाजिक श्रयोग्यताञ्रों को मिटाने तथा उन पर हो रहे अत्याचारों को कम करने 
में गाड़ी दिलचस्पी लिया करते थे । वे जाति व्यवस्था तथा पण्डा-पुआरियों और 
ब्राह्मणों के प्रभुत्व से उन्हें मुक्त करना चाहते थे। महाराजा ने गहुत से अछतों 
को अपने प्रशासन में रखा । उन्हें वकालात करने की सनदें दीं और जनता में 
उनके साथ झोजन भी किया करते थे। महाराजा ने अछत छात्रों को निःशुल्क 
शिक्षा, रहने का स्थान तथा भोजन दिया । उनके हाथी का चालक एक अछत ही 
था | सन्‌ 99 में भीमराव ऐसे दयारू महाराज के सम्पर्क में आए | श्री दत्तोबा 
पवांर ने उनका उनसे परिचय करवाया | महाराजा इस उत्साही होनहार से मिल 
कर बड़े प्रसन्न हुए। उधर डॉ० अम्बेडकर ने साहु महाराज की सहायता से अछूतों 
का दृष्टिकोण प्रकट करने के लिए 34 जनवरी 4920 को 'मृकनायक' नामक मराठी 
पाक्षिक पत्र प्रारम्भ किया । यद्यपि वे उस पत्र के श्रधिकृत सम्पादक नहीं थे; पर 
पत्रिका काः सारा कामकाज वे ही करते थे । किस प्रकार हिन्द्‌ वातावरण उनके 
विरुद्ध था; यह इस तथ्य से समभका जा सकता है कि “मृकनायक' के प्रकाशन का 
विज्ञापन लोकमान्य तिलक के पत्र केसरी” ने प्रकाशित नहीं किया । उस समय 
तिलक जीवित थे जो राष्ट्रीय आन्दोलन में महत्त्वपूर्ण भूमिका भ्रदा कर रहे थे । 


मुकतायक! के सम्पादक महार जाति के श्री पांडरंग नन्दराम भटकर थे । 
पत्रिका के प्रथम तेरह अच्छों में भीमराव ने ही अग्नलेख लिखे थे । उन्होंने पत्रिका का 
उद्दं श्य बतलाते हुए, उसके माध्यम से हिन्दू समाज की वुराइयों पर कड़ा प्रहार 
किया । उन्होंने लिखा कि हिन्दू संमाज एक ऐसी मीनार के समान है जिसमें अ्रनेक 
मंजिलें हैं; पर उनमें प्रवेश के लिए कोई द्वार नहीं है। व्यक्ति उसी मंजिल में दम 
तोड़ेगा जिसमें वह पैदा हुआ । हिन्दू समाज ब्राह्मणों, अ्-ब्राह्मणों श्ौर अदूतों में 
विभक्त है और उन विद्वानों पर उन्हें दया आई जिन्होंने लिखा कि ईश्वर सभी 
प्राणियों में समान रूप से व्याप्त है; पर व्यवहार में सभी एक दूसरे को नीच-ऊँच 
अथवा छूत-अ्रछत मानते हैं । डॉ० अम्बेडकर ने दुःख प्रकट किया कि शिक्षा को 
केवल उच्च वर्गों, विशेषकर ब्राह्मणों की ही बपोती बना दिया गया है | ग्रतः दलितों 
के हितों की सुरक्षा के लिए, ऐसे व्यापक प्रयत्व किए जाए कि उनमें अपने 
अधिकारों के प्रति चेतना उत्पन्न हो और वे अपने मानवीय अस्तित्व को पहिचानें | 
उन्होंने इन लोगों की सामाजिक स्वतन्त्रता तथा समानता के लिए जोरदार वकालत 
की जिसका व्यापक रूप से प्रभाव पड़ा । 


डॉ० अम्बेडकर ग्रभी ऐसी स्थिति में नहीं थे कि हिन्द समाज की 
बुराइयों पर पूर्णातः प्रहार करते। वे प्रोफेसर का काम कर रहे थे। उनके 
शस्त्रागार में सवबल हथियारों की कमी भी शी | वे अपने को समाज में स्थापित 
करने का भ्रयास कर रहे थे | 2] मार्च 920 को कोल्हापुर रियासत के माणगांव 
में उनकी अ्रध्यक्षता में दलितों की एक समा हुई जिसमें छत्रपति साहू महाराज ने . 
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भी भाग लिया और अपनी देववाणी में कहा--'भाइयो-! श्राज श्रापको डॉ० 
श्रस्बेडकर के रूप में अपना रक्षक नेता मिला है। मुझे विश्वास है कि वह तुम्हारी 
छुआ्माछत की वेड़ियों को श्रवश्य तोड़ेयगा । केवल इतना ही नहीं, जैसा कि मेरी 
भ्रन्तरात्मा कहती है, एक समय श्राएगा जब डॉ० अम्बेडकर श्रखिल भारत के 
नेता बनेंगे जिसकी वाणी में प्रभाव एवं प्रसिद्धि होगी ।! निश्चय ही साहू महाराज 
का कथन सत्य सिद्ध हुआ । सभा के बाद सहभोज हुआ जिसमें साहू महाराज 
सरकारी कर्मचारी, डॉ० शअ्रम्बेडकर और श्रन्य श्रछत भाइयों ने-भाग लिया। उस 
समय, इन श्रवसरों का अत्यधिक महत्त्व हुआ करता था । 


मई 920 में एक श्रोर परिषद्‌ नाग्रपुर में बुलाई गईं जिरसेके पीछे ढा० 
अम्बेडकर की प्र रणा तथा उत्साह था। साहू महाराज ने उस श्रखिल भारतोय 
बहिप्कृत (भ्रछत) परिषद्‌ की श्रध्यक्षता की। परिषद्‌ की एक कमिटी में डा० 
अम्बेडकर ने कहा--“दलित समाज की प्रगति में बाधक कोई प्री संस्था 
या व्यक्ति हो, वह चाहे दलित समाज का हो या सवरणं हिन्दू समाज का, उसका 
तीत्र निषेध करना चाहिए ।?” तत्पश्चात॒ डॉ० साहब ने कर्मवीर शिन्दे की निरथंक' 
योजना पढ़कर सुनाई जिसमें शिन्दे साहब ने यह प्रस्ताव रखा था कि श्रछुत प्रति- 
निधियों को न तो सरकार नियुक्त करे और न ही श्रछत मतदाता उनको निर्वाचित 
करें, बल्कि अछत प्रतिनिधियों का चनाव विधान परिषद्‌ के निर्वाचित सर्देस्यें करें। 
सांटेग-चेम्सफर्ड सुधारयोजना ,के श्रत्तगंत लॉड साउथबरो की श्रध्यक्षता में मतदान 
कमिटी के समक्ष शिन्दे साहब नें यह विचार रखा था | बॉम्बे सरकार ने साउथबरो 
कमिटी के सामने अछतों का दृष्टिकोश प्रस्तुत करने के लिए शिन्दे श्रौर भीमराव: 
को नियुक्त किया था। भीमराव ने शिन्दे के विचार का कड़ा विरोध किया, श्ौर- 
दस समस्त अछत समाज का ग्रपमान बतलाया । परिषद्‌ में बोलते हुए, भीमराव 
भैं फृहा कि श्रब अछंतों को अपने परों पर खड़े होनें का प्रयास करना :चाहिए। 
उन्होंने दलितों के मन में श्रथाह उत्साह का संचार किया जिसे दलितों ने पहले- कभी 
महसूस तहीं किया था । - ः प्प 

नागपुर में हुई यह परिषद्‌ दलित आन्दोलन में एक नया मोड़ था क्‍यों कि 
उसमें सभी वक्ताश्रों ने श्रछृतों के स्वावलम्बन तथा श्रात्म-सम्मान की श्रावश्यकता 
का अनुभव किया । भीमराव का दृष्टिकोण यह था कि सवा हिन्दू श्रछतोद्धार के 
लिए कितना ही कड़ा परिश्रम करें, वे अछेतों के मन एवं व्यथा को नहीं जान 
सकते । इसी कारण, वे उत्त संस्थाओ्रों के विरुद्ध थे जिन्हें सवर्ण हिन्दुओं ने दलितों 
के कल्याण हेतु प्रारम्भ किया था । नाग्रपुर सभा ने भीमराव को एक ऐसा मज्च 
प्रदान किया जहाँ से उन्होंने भश्रछतों की दृष्टि को, पहले से चल रहे डिप्रेसूड 
क्लासिज मिशन से हटाकर अपनी शोर मोड़ लिया । उन्होंने दलित जातियों के ,लोगों 
से अनुरोध किया कि वे सज्भुठित हो जायें ताकि अन्याय एवं अत्याचार का सामना 
अच्छी तरह किया जा सके । भीमराव की रुचि पूरंतः अछतोद्धार में विकसित हो 
गई, पर उन्होंने श्रभी तक विधिवत कार प्रारम्भ; नहीं किया था । वे भ्रपन श्रधुरे 
अध्ययन को पूरा करने के लिए लन्दन जाने की टोह में थे। 
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भीमराव !! नवम्बर 9]8 को सिडेनहँम कॉलेज. में भ्रस्थाई शर्थशास्त्र 
के प्रोफेसर नियुक्त हुए थे । उनके साथ उसी कॉलेज में श्री एम० सी० छागला भी 
प्रस्थाई प्रोफेसर थे। श्री छागला की राजनीति में बड़ी रुचि थी अतः: वे 
राजनीति एवं सरकारी कॉलेज दोनों में साथ-साथ काम नहीं कर सकते थे। 
श्री छागला को, राजनीति में भाग लेचे कारण, पुन: नियुक्त नहीं किया गया । 
श्री छागला ने श्रपत्ती पुनः नियुक्ति का प्रयास करते हुए उनका उदाहरण प्रस्तुत 
किया कि वे भी तो राजनीति में भाण लेते हैं। श्री छागला की तो पुनः नियुक्ति 
नहीं हुई, पर डॉ० अम्बेडकर को भी उन्हीं के कारण नियुक्ति चहीं मिल पाई । 
हालांकि डॉ० साहव के लिए यह अ्रच्छा ही हुम्ला श्रन्यधा न जाने कब तक उच्त 
नौकरी में फंसे रहते और संभवत: लन्दन यूनिवर्सिटी मैं पुत्र: विद्याध्ययन की श्रवधि 
समाप्त हो जाती। इस प्रकार वे 5 जुलाई 920 को अपनी नौकरी से निवृत्त 
हुए और लन्दन जाने की व्यवस्था में जुट गए । 


लन्दन में ज्ञान-्साधता : 

एक प्रोफेसर के रूप में, डॉ० श्रम्बेडकर को श्रच्छा वेतत मिलता था । फिर 
भी वे बहुत ही किफायत से रहते थे। वे, अपने परिवार सहित, उसी श्रमिक 
क्षेत्र में, दो कमरों में रहते थे जो इम्प्र्‌ व्ेण्ट ट्रस्ट चाल (परल) में था प्रोर जहाँ 
उनके माँन्बाप तथा भाई प्रातन्दराव भी रहते.थे । अपने वेतन में से, डॉ० श्रम्वेडकर 
एक निश्चित रकम रामाबाई को दिया करते थे ताकि परिवार का खर्च चलता 
रहे | अधिकांशत: पेसे वह बचाने का प्रयास करते थे जिससे लन्दन जाने की. समस्या 
हल हो जाये । 

अन्त में, डॉ० अम्बेडकर ने, अ्रपना कुछ पैसा बचाया, कोल्हापुर के साहू 
महाराज से कुछ आर्थिक सहायता प्राप्त की, श्रीर श्रपने मित्र मि० नवल भथेना 
से 5,000/- रुपए का ऋण लेकर, लन्दन प्रस्थान किया.। जुलाई 420 में, 
वे कानन तथा अर्थशास्त्र का अध्ययन पूरा करने के लिए लन्दन रवाना हो 
गए | सितम्बर 920 से, उन्होंने लन्दन सकल ऑफ इक्तॉमिक्स एण्ड पॉलिटीकल- 
साइस्स में श्र्थशास्त्र का अध्ययन पुन: प्रारम्भ कर दिया और साथ-साथ, ग्रे ज़्-इन 
में वॉर-एट-लों की पढाई भी सम्भाल ली। इस प्रकार वे पुनः ज्ञान-साधना में 
जुट गए जिसके लिए कई वर्षो से चिच्तित थे 

इसी गीच बड़ौदा के अधिकारी रियासत की आर्थिक स्थिति नियंत्रित 
करने शोर महाराजा के हितों की रक्षा का बहाना लेकर डॉ० श्रम्बेडकर के पीछे 
पड़ गए । चू'कि डॉ० साहब ने इकरारनामा के अनुसार, बड़ौदा राज्य में दस 
साल तक सेवा नहीं की, इसलिए उन्हें छात्रवृत्ति की रकम वापिस करनी चाहिए, 
यह किस्सा उन्होंने गढ़ लिया । इन अधिकारियों ने सिडेनहेंम कॉलेज के प्रिन्सिपल, 
बॉम्बे के शिक्षा विभाग तथा बॉम्बे के एक प्रसिद्ध मज़दूर नेता को लिखा कि वे 
डॉ० अम्बेडकर से रकम वापिस करवाने में मदद करें । इस रकम को उन्होंने ऋषथ 
की संज्ञा दी । वे यह भी सोच रहे थे कि डॉ० अम्बेडकर पर कानूनी कार्यवाही 
की जाए। लगता है, बडोदा महाराजा को इन सब वातों से कतई अ्रवगत 
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नहीं कराया गया होगा । इधर डॉ० शम्बेडकर के लिए यह सिर-द्द का विषय 
बना हुआ था । लेकिन जब महाराजा को इन संब हरकतों का पता लगा तो 
उन्होंने श्रधिकारियों को लताडा और निर्देश दिया कि श्राइन्दा डॉ० अ्रम्बेडकर 
से इस सम्बन्ध में कोई पत्र-व्यवहार न किया जाए । 

श्रग निश्चिन्त होकर, डॉ० अम्बेडकर ने अपना सारा ध्यान पढ़ाई-लिखाई, 
में लगा दिया । वे भ्रधिकतर श्रपता समय लंन्दन म्यूजियम में जिताया करते थे 
जहाँ संसार के विख्यात विद्वानों की क्ृतियाँ रखी हुई थीं श्ौर जहाँ कालें-माक्स 
मज्जिनी, छेनिन तथा सावरकर जैसे महान्‌ लोगों ने ज्ञान-साधना की थी । लन्‍्दन 
म्यूजियम में, वे पुस्तकों में ड्झ जाया करते थे | वे सुगह के श्राठ बजे से लेकर 
शाम के पांच बजे तक वहाँ डटठे रहते थे । वे समय का मूल्य पहिचानते थे । 
समय श्रौर धन गचाने के 'लिए, वह दोपहर का भोजन भी नहीं करते थे । एक 
महिला द्वारा संचालित निवास-स्थान में वह रहा करते थो । वहं महिला बड़ी 
ही कठोर एवं भयानक लगती थी । नाश्ते में, वह. श्रपने किरायेदारों को मछली 
का एक टुकड़ा, एक कप चाय, तथा डबल रोटी के टुकड़ों पर लगा हुआ कुछ 
मुरब्बा दिया. करती थी । भीमराव इतना नाएता खाकर सुगह ही सबह लन्दन 
म्यूजियम की और दोडते । प्राय: वही प्रथम पहुँचने वाले होते था । तग बह घण्टों 
तक वहाँ पुस्तकों में डबे रहते थे, गीच में कोई चाय-पानी नहीं होता था व्योंकि 
धनाभाव था | वह शाम तक वहीं जमे रहते श्रौर अन्त में, लाइब्न री का वाचमेन 
उन्हें जाने के लिए श्राग्रह करता था। भीमराव ही अन्तिम व्यक्ति के रूप में गाहर 
अते । उनकी जेबें लिखे गए नोट्स से भरी पड़ी रहती थीं | बाहर निकलते-निकलते 
वह एकदम थक जाते, चेहरा पीला पड॒ जाता और सारा शरीर कमजोर हो जाता 
था | शरोर से श्रधिकाधिक काम लिया जाए, यह उनका सिद्धान्त गन गया था । 

उनकी ज्ञान-साधना केवल लन्दन म्यूजियम तक ही सीमित नहीं थी । वह 
इण्डिया ऑफिस लाइब्रेरी, लन्दव यूनिवर्सिटी तथा शहर की सभी बड़ी लाइब्र रीज़ 
में घण्टों विद्याध्ययन में लीन रहते थे। इस प्रकार श्रपनी थीसिस की तंयारी 
में वे दिन-रात जुटे रहते थे। ऐसे कड़े परिश्रम के पश्चात्‌ वह शाम को खुली 
हवा में एकाध घंण्टे के लियेंघूमा करते थे और फिर वे रात का भोजन उसी 
महिला के यहां करते, जहां ठहरे हुए थे। वह महिला भोजन के साथ थोड़े 
बिस्कुट्स, थोड़ा मक्खन भर दे दिया करती थी ताकि विद्यार्थी लोग शिकायत न 
करें। वह महिला इतनी वेरुखी थी कि बाद में, डॉ० साहब ने कहीं लिखा-- 
“वह मकान मालकिन बड़ी खतरनाक महिला थी। मैं सर्देव उसकी श्रात्मा की 
शान्ति के लिंए प्रार्थना करता रहता था; लेकिन मुर्के विश्वास है, वह तबाह होकर 
ही रहेगी ।” भोजन के बाद उनके प्रध्ययन का दुसरा दौर ' अपने निवास-स्थाव पर 
चलता । रात्रि कें' दस बजे तक यदि'मानसिक भूख शान्त हो जाती तो वे पेट की भूख 
से कुलबुलाते । भूख उन्हें पागल बना देती । उनकी जान-पहिचान का एक भारतीय 
दयारू व्यक्ति वहीं था जिसने पापड़ों का एक टिन उन्हें दिया ताकि-वह उन्हें 
इस्तेमाल कर सके । रात को वह एक कप चाय और चार पापड़ों को खाकर अपनी 
भूख मिटाते । फिर वह ध्योन-यज्ञ में लीन हो जाते | यह यज्ञ सुबह तड़के तक 
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चलता रहता । जब उनका रूम-साथी, मि० अस्नोडकर, एक शअ्रच्छी नींद के बाद 
प्रचानक उठता, वह भीमराव को पढ़ते ही देखा करता था । तब वह उनसे प्रार्थता 
करता कि भाई साहब अभ्रब तो आप क्रपाकर सो जाइए; लेकिन डॉ० साहेव का 
नम्र निविदन होता कि गरीबी के कारण, उसके पास इतना समय नहीं कि वह 
न्दत में ही पड़ा रहे । उसे तो जहां तक हो वहां तक शीघ्र ही अध्ययन समाप्त 
कर भारत लौठना है। ः 
यदा-कदा उनके पास जेब-खर्चे की कमी हो जाती तो अपने मित्र मि० भथेना 
को पन्न लिखते। वह भी सच्चा मित्र था, जिसने सर्देव उतके लिए-धन भेजा। 
एक बार उन्होंते पत्र में लिखा--'मेरा विश्वास करो, मुझे श्रत्याधक खेद है कि 
मैं तुम्हें तंग करता हूँ। मैं पूर्णतः: महसूस करता हूँ कि वे तकलीफ जो मैं तुम्हें 
देता हूँ, वे ऐसी हैं जिन्हें परम मित्र ही सहन कर सकता है। मभुभे पूर्णो श्राशा है 
कि मेरे बार-वार पैक्षा मांगने से तुम्हारी कमर कमजोर नहीं होगी, तुम मुकूसे 
अ्रलगाव नहीं चाहोगे क्योंकि तुम ही मेरे एकमात्र प्रिय मित्र हो ।! भीमराब ने 
लन्‍्दन से जर्मनी जाने के लिए, मि० भश्वेता से 2000/- रुपयों की मांग की । 
भथेना ने वह रकम भेज दी । उसने सच्ची मित्रता का परिचय दिया । 


बेंजामित फ्रन्‍्कलित ने; जिसने. एक बहुत ही निर्धन लड़के के रूप में जीवन 
प्रारम्भ किया और जो एक महान व्यक्ति बना, . कहा था कि सफलता दो बातों 
पर निरभेर होती है-परिश्रम और मितव्ययता। भीमराव ने इसी सिद्धान्त का 
परिपालन किया । वह महीने भर श्राठ पाउण्ड से ग्रुजारा करते थे जो बहुत ही 
कम रकम होती थी । फिर भी वे मन श्रौर शरीर से बहुत स्वस्थ बचे रहे । वे 
मुश्किल से ही कपड़ों पर कुछ खर्च किया: करते थे। शहर में आने-जाने के लिये 
कोई पैसा खर्च नहीं करते थे | पैदल ही एक स्थान से दूसरे स्थाव पर जाया करते 
थे + होटलों में एक पैसा भी खर्च नहीं करते, न कभी दावतों में शामिल होते और 
न ही कभी थ्येटर देखते । कुछ ही व्यक्ति इस प्रकार जीवन बिताकर इतिहास 
में महान बन पाये हैं। कड़े परिश्रम, घोर कठिनाइयों और उच्च चिन्तन तथा 
ज्ञान-साधना के द्वारा ही, सफलता ऐसे लोगों के पेर चूमती है । 


निस्सन्देह भीमराव उच्च शिक्षा की प्रांप्ति में लीत थे; पर उन्होंने झपने 

जीवन के मूल लक्ष्य को भुलाया नहीं था | महान्‌ श्रादमी वास्तव में भोग-विलास 
के लिये नहीं जीता, वल्कि अपनी कत्त व्यनिष्ठा का अ्रभ्यास करता है। लब्दन में 
आने के बाद, उन्होंने. उस समय के भारतीय मामलों के विदेशमन्त्री, माण्टेग से 
मुलाकात की और उस्त समय लन्दत 'में पघारे विद्वुलभाई पटेल से भी वे मिले । 
उन्हें भारत में रहने वाले अ्छतों की दयनीय स्थिति के बारे में अवगत कराया । 
लन्दन से ही वे 'पुकनायक! को संभालने का प्रयास करते रहे और निरन्तर लेख 
एवं पत्र लिखते रहे। प्रत्येक पत्र में, उन्होंने इसोी वात पर बल दिया कि अछत 
जातियों में एकता एवं संगठन स्थापित हो ताकि वे सामूहिक दृष्टि से, . अपनी 
समस्याझ्रों का समाघात ढुढ सकें। वे सदेव श्रपने समाज के नेताश्रों के स्वोस्थ्य 
के बारे में पूछते रहते थे। उन्हें मुक-नतायक के सम्पादक को खेर-छ्वाह की चिन्ता 


44] 


बनी रहती, हालांकि वह सम्पादक आत्म-प्रशंसा में इतकर पत्र के जनक भोमराव 
को उपेक्षित करने लगा था; लेकिन वे तो केवल इतना ही चाहते थे कि पत्र का 
प्रकाशन निरन्तर चलता रहे । 


उन दिनों डॉ० श्रम्बेडकर को मराठी ड्रामा पढ़ने का बड़ा शौक था। वे 
अपने मित्र शिवतारकर को निरन्तर लिखते रहते थे कि वह उन्हें महाराष्ट्र के 
प्रसिद्ध लेखक ग्रढड़करी के मराठी ड्रामा भेजते रहें । एक ओर पुस्तक जिसके लिए - 
उन्होंने लन्‍न्दत से लिखा वह मेककुल्लॉक द्वारा लिखित “रिकार्डीज वक्‍स? थी । यह 
पुस्तक अ्रप्नाप्य; किन्तु महत्त्वपूर्ण थी। उसे बॉम्वे के एक बुक-स्टॉल से खरीद कर 
लन्दन भेजा गया । सामान्यतः भीमराव लन्दन में स्वस्थ रहे; पर एक पत्र से ऐसा 
लगा कि वे श्रक्टूबर 922 में बीमार पड़ गये थे; परन्तु यह खबर उनके परिवार 
वालों से छिपा ली गई ताकि उनकी पत्नी रामाबाई परेशाव न हो जाएँ क्योंकि 
उन्हें सदेव श्रपने पत्ति के स्वास्थ्य की चिन्ता बनी रहती भी । 


दिन पर दिन घीतमे के पश्चात्‌, भीमराव ने भ्रपना शोध-कार्य बहुत कुछ 
पुरा कर लिया था | जब एक शोध-कार्य पूरा हो गया तथ उसे उन्होंने “प्रॉविसियल 
डीसेप्ट्रलाइजेशन श्रॉफ इम्पेरियल फाइनेन्स इन ब्रिटिश इण्डिया! के नाम से 
उपस्थित किया। इस कार्य के लिए, उन्हें जून 924 में मास्टर ऑफ साइन्स 
की डिग्री प्रदान की गई। श्रक्टूबर 922 में, उन्होंने अपनी प्रसिद्ध थीसिस *दु 
प्रॉब्लम श्रॉफ द्‌ रूपी! लन्दत यूनिवर्सिटी को प्रस्तुत की श्रौर फिर वे वार-एट-लों 
की परीक्षा के लिए, कानून के श्रध्ययन में जुट गये । कानून की परीक्षा वे पहले 
नहीं कर पाये थे क्योंकि एक ओर तो वे डी० एस० सी० के शोध-कार्य में संलग्त 
थे श्रौर दूसरी श्रोर उन्हें वे कानून की पुस्तक प्राप्त न हो पाई जिनके लिए कुछ 
विद्यार्थियों ने उन्हें देने का वादा किया था । 


इसी बीच, डॉ० श्रम्वेडकर यूरोप के प्रसिद्ध शिक्षा केन्द्र बॉन (जर्मनी) जाने 
की सोच रहें थे क्योंकि लन्‍्दन यूनिवर्सिटी का अध्ययन प्रायः समाप्त हो चुका 
था। वे श्रप्रेल 922 के भध्य से लिकर मई 922 के मध्य जमंनी में रहे ताकि 
वे बॉन यूनिवर्सिटी में प्रवेश का प्रबन्ध कर सके । फिर वे लन्दन वापिस श्रा गये । 
लन्दन यूनिवर्सिटी में डी० एस० सी० का शोध-कार्य प्रस्तुत करने के बाद, वे बॉल 
यूनिवर्सिटी में भ्रध्ययन के लिए पुन: चले गये । जहां वे जमेन एवं फ्रेन्च भाषाओं 
का भ्रध्ययन करने लगे । मुश्किल से वे वहां तीन महीने रहे होंगे कि मार्च 7923 
को उन्हें उनके प्रोफेसर एडविन कीनन ने लन्‍्दन वापिस बुला लिया क्योंकि उनके 
परीक्षकों ने, जो ब्रिटिश साम्राज्यवादी विचारधारा में रुचि रखते थे, थीसिस 
को, सारांश बदले बिना कुछ “संशोधन के पश्चात पुनः वैश करने के लिए लिखा । 
डॉ० भ्रम्बेडकर- की थीपिस ने 'कट्टरवादी ब्रिटिश परीक्षक्रों के मन में कुछ उत्त जना 
पैदा कर दी जिसका प्रतिफल उन्हें इस रूप में मिला । वेचारिक जगत में उत्त जना 
पैदा. करते का डॉ० साहब का यह प्रथम अ्रवसर नहीं था । कुछ दिनों पहले जब 
उन्होंने विद्यार्थी संघ के समक्ष 'रेस्पॉन्सिविलिटीज़ श्रॉफ ए रेस्पॉन्सिविल गवर्नमेण्ट! 
नामक लेख पढ़ा तो बड़ी -गरम-गरम - बहस हुई । उससे वैचारिक जगतु में भी 


[45 


उत्त जना फैली झौर डॉ० श्रम्वेडकर को भारतीय क्रान्तिकारी समभ्ला जाने लगा ! 
यहां तक कि प्रोफेसर हेरॉल्ड जे० लॉस्की ने, जो उस समय लन्‍्दन स्कूल ऑफ 
साहस में ग्रध्यापन कार्य कर रहे थे, कहा कि लेख में जो क्चिार व्यक्त किए गए 
हैं स्पष्टतत: क्रान्तिकारी स्वरूप के ही हैं । 


डॉ>अम्वेडकर, प्रोफेंसर कनन की सलाह के अनुसार, अपने प्रवन्ध में प्रावश्यक 
सुधार करते में जुट गए; लेकित पास में जितना पैसा था वह समाप्त होता जा रहा 
था। जो कुछ थोड़ा सा धन उन्होंने पेट काटकर इकट्ठा किया था, वह उन्होंने 
पुस्तकों के खरीदने पर खर्च कर दिया था। उधर भारत में . परिवार की आधिक 
स्थिति बिगड़ती जा रही थी ' अतः अपनी थीसिस पर विचार केन्द्रित करते हुए, 
वे 4 श्रप्रल 923 को बॉम्वे वापस लौट आए। कुछ दिनों के पश्चात, उन्होंने 
श्रपती थीसिस, “द प्रॉब्लम श्रॉफ द रूपी! को बॉम्वे से पुत: लन्दत यूनिवर्सिटी को 
भेजा । इस वार परीक्षकों ने उसे स्वीकार कर लिया और श्रन्त में, भीमराव को 
डो० एस-सी० की डिग्री प्रदान की गई। कई वर्षों के कड़े परिश्रम का फल उन्हें 
मिला जिसे पाकर वे अत्यधिक प्रसन्न हुए । लन्द्रन के मेससे पी० एस० किये एण्ड 
सन ने दिसम्बर १923 में उसे प्रकाशित किया । भीमराव ने ग्रन्थ को अपने पुजनीय 
माता-पिता को समपित किया। जिन्‍्होंते अपने पुत्र को महान्‌ बसाने में श्रवेक प्रकार 
के कष्टों का सामना किया था। इस ग्रन्थ की भूमिका उनके ही शिक्षक प्रोफेसर 
एडविन कैनन मे लिखी | प्रोफेसर कंनन बसे कई बातों से सहमत नहीं थे; पर ग्रन्थ 
की उन्होंने प्रशंसा की क्योंकि उसमें विचार एवं दृष्टिकोण की ताजगी थी जो 
सामयिक रूप से महत्त्वपूर्ण थी । ० 

डॉ० भ्रम्बेडकर शिक्षा की दृष्टि से पूर्णंत: परिपक्व हो गये। उन्होंने 
कोलम्बिया यूनिवर्सिटी से एम० ए०, पी-एच० डी०, लन्दन यूनिवर्सिटी से एम० 
एस-सी०, डी० एस-सी० और ग्रे ज़-इन से बॉर-एट-लॉ की डिग्रियां प्राप्त कर लीं । 
श्रव वे दलितों की श्राथिक, सामाजिक एवं राजनीतिक समस्याओ्रों पर अधिकार 
पूर्वक विचार कर सकते थे श्लौर उनका मार्ग-दशेन भी कर सकते थे । श्रतः उनका 
ध्यान वकालत द्वारा परिवार के भरणख-पोषण तथा समाज-सुधार की ओर गया । 
उनकी यह मान्यता थी कि परिवार एवं समाज दोनों का साथ-साथ ध्यान रखता 
आवश्यक है ताकि एक के लिए दूसरे की उपेक्षा न हो । 


वकालात एवं समाज-सुधार : 

सर्वोच्च शिक्षा प्राप्ति के पश्चातृ, डॉ० अम्बेडकर ने अपना छ्यान जीविका 
कमाने तथा समाज-सुधार की ओर दिया। उन्होंने वकालात करने का निश्चय 
किया | यही एक ऐसा पेशा था जिससे उन्हें बहुत से ऐसे अवसर सुलभ हुए जब 
वे अपने जीवन के एकमात्र ध्येय, छुश्नाछत-निवाररा के प्रति अपना समय दे पाये । 
दलितों के उद्धार की भावना ने ही उन्हें वकालत के पेशे की ओर श्राकषित किया । 
उस समय वे अत्यन्त घनाभाव में चल रहे थे । यहां तक कि वकालात की सनद 
प्राप्त करने के लिए उनके पास पैसा नहीं था। ऐसी स्थिति में, उनके परम मित्र 
मि० भयेना ही काम झ्राएं। मि० भथेना ने उन्हें पैसे दिए जिनसे भीमराव ने 
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अपनी सनद प्राप्त की । एक बैरिस्टर के रूप में, उन्होंने जन 923 में वकालात 
का काम प्रारम्भ कर दिया। छुञ्राछुत रूपी कांटे, अनुभवहीन वकालत की शुरूआत 
अदालतों में अ्रप्रिय वातावरण, श्रादि ने उनके कार्य को .बड़ा ही कठिन बसा दिया 
था । इन बातों से वे निरुत्साहित कतई नहीं हुए | वे यह जानते 'थे कि उत्तमता कड़े 
परिश्रम से ही होती है। बचपन से ही उनका ऐसा अनुभव था श्र वकालात में 
उत्तम स्थान प्राप्त करने में वे जुट गये । 


डॉ० अम्बेडकर ने बॉम्बे बॉर की एपिलेट शाखा में वकालात प्रारम्भ की 
क्योंकि झॉरिजिनल शाखा में व्यावहारिक रूप से सफलता किसी वकील की योग्यता 
तथा क्षमता की श्रपेक्षा न्‍्यायाभिकर्ता (प्रतिवक्ता) के साथ प्रभाव पर निर्भर होती 
थी । उन दिनों सामान्य धारणा यह हो गई थी कि यरोपियन बैरिस्टर ब्रिटिश 
न्यायाधीशों के समक्ष श्रच्छा प्रभाव डालता है। उसके तर्को की अपेक्षा उसके 
शरीर का रूप-रंग कहीं श्रच्छा प्रभावशाली होता था । भीमराव का मारे तो चारों 
ओर से अवरुद्ध था । सवरणं हिन्दु-न्यायाभिकर्ता (सॉलिसटर्स). डॉ०साहब के साथ 
किसी प्रकार का काम करने के लिए कतई तेयार नहीं होते थे क्योंकि उन्हें भग्र 
था कि एक अछत बरिस्टर के साथ रहने से, उत्तके पास सवर्ण हिन्दुओं का आना- 
जाता बन्द हो 'जाएगा । फलत: वे उसी काम से सन्तुष्ट रहते जो उनके पास स्वत 
श्राता था। यद्यपि वे बाद में बॉम्बे हाई कोर्ट के वकीलों की श्रेणी में आरा गये 
पर प्रारम्भ में, सभी महान्‌ वकीलों के समात, उन्हें.श्रनेक प्रकार की क़ठिनाइयां 
उठानी पड़ीं। डॉ० साहब तो अछत भी थे। इसलिए उनकी परेशानियों का 
तो ठिकाना ही नहीं था । 


डॉ० अम्बेडकर सरकारी नौकरी के पक्ष में नहीं थे क्यों कि उससे समाज 
सुधार के काम में बड़ी श्रड्चन पैदा होने की संभावधा थी । उन्होंने धरर्मान्तर,के 
समय नागपुर में 45 अक्टूबर 956 को कहां, “जब मैं लन्दन से पढ़कर वापिस 
श्राया तब मुभे सरकार ने डिस्ट्रिक्ट जज बनने के लिए आमंत्रित किया। लेकिन 
इस रस्सी को मैंने अपने गले में इसलिए नहीं बन्धवाया कि मेरे सरकारी नौकर हो 
जाने पर मेरे लोगों की सेवा कोच करेगा ? इसी उद्द श्य .को ध्यान में रखते हुए, 
मैं नौकरी के चक्कर में नहीं पड़ा ।” श्री कृष्णजी केलुस्कर - के सदप्रयासों से, उन्हें 
फिर से एल्फिन्स्टन कॉलेज में प्रोफेसर की नौकरी मिल रही थी, पर डॉ० साहब. ने 
उन्हें सूचित कर दिया कि अब वह ऐसी नौकरी नहीं करना चाहते जिससे उनके 
समाज-सुधार आन्दोलन में बाधा उत्पन्न हो । परिवार का खर्च तो उन्हें चलाना ही 
था । इसलिए डॉ० अम्बेडकर ने 'बाटली बॉयज ग्रकाउन्टेंसी ट्रेनिंग इस्टिट्यूट' में 
अंशकालिक लेक्चरर के पद को जन 925 में स्वीकार किया श्रीर मार्च 928 तंक 
वे इस पद पर कार्य करते रहे । उनकी वकालात श्रच्छी तरह नहीं चंल रही थी।। 
उनका अधिकांश समय समाज-सुधार में व्यतीत होता था, जब कि वकालात के 
लिए अदालतों में जमकर .बेठने पर ही वह पेशा श्रच्छी तरह चल सकता था और 
आज भी वही स्थिति है। : | ः ः 


उनके जीवन का प्रमुख ध्येय श्रछृतोद्धार था और डॉ० अ्रम्बेडकर ने अपने 
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हितकारिणी सभा! की स्थापता से किया | इस सभा का रजिस्ट्रेशन हुआ्ना, जिसका 
कार्य-क्षेत्र सारे बॉम्बे प्रान्‍्त को बनाया गया। सभा के निम्नलिखित उहँ श्य थे-- 


] दलित वर्मों में शिक्षा का प्रचार एवं प्रसार करना। छात्रावासों की स्थापना 
करना और उन साधनों का विकास करना जो उनके उत्थान के लिए समया- 
नुसार आवश्यक हों । 


2 दलित वर्गों में वाचनालय, समाज-केद्ध और विद्या-केन्र स्थापित करके 
संस्कृति का प्रसार करना । 


3 दलित वर्गों की श्राथिक स्थितियों को श्रौद्योगिक तथा क्षषि विद्यालयों की 
स्थापना द्वारा सुघारना । 


4 दलित वर्गों की विभिन्न कठिनाइयों का प्रतिनिधित्व एवं तिवारण करना । 


इस सभा का अध्यक्ष सर सी० एच० सीतलवाड़, एल० एल० डी०, को 
बनाया गया | उसके उपाध्यक्ष थे--सर्वश्री मीयर निसिम, रुस्तमजी जिनवाला, 
जी० के० नरीमन, डॉ० झआर० पो० पारांजपे, डॉ० वी०'पी० चावड़, श्र वी० 
जी० खेर जो बाद में वॉम्वे राज्य के 'मुख्यमन्त्री बने | प्रबन्ध समित्ति के श्रध्यक्ष 
डॉ० अम्बेडकर, उसके मन्त्री श्री शिवतारकर-भोर खजाडची श्री एन० टी० जाधव 
थे । हितकारणी सभा को शोर से सर्वेप्रथम सोलापुर में छात्रालय की स्थापना की 
गई और बॉम्बे में वाचचालय तथा महार हॉकी वलव- खोले गये । 


सभा का एकमाच्र ध्येय- अछतोद्धार था । साथ ही, निहित स्वार्थों में लीन 
चतेमान संस्थाश्रों से दलितों की रक्षा करना था । डॉ० अम्बेडकर एक नए . पृथक 
मार्ग की स्थापना क्‍यों कर रहे थे ? यह एक महत्त्वपूर्ण प्रश्त था। अछतोद्धार 
तथा समाज-सुधार से सम्बन्धित उस समय अनेक संस्थाएं थीं । उनमें डॉ० साहब 
की आस्था नहीं थी। उन्होंने कहा कि हिन्दू परिवार सुधार तथा हिन्दू 
समाज सुधार में श्रन्तर है, जिसे सामान्य झ्रादमी नहीं समझ पाता। ये 
सभी संस्थाएं हिन्दू परिवार सुधार तक सीमित थीं। समाज के पुनरुत्थाव 
में बहुत कम रुचि थी। प्राथना-समाज तथा ब्रह्म-समाज के कार्ये-कर्त्ताश्रों 
ने मानववादी दृष्टिकोश को लेकर सुधार की श्रावाज़ उठाई। छत्रपति 
साहू महाराज तथा समाजीराव ग्रायकवाड और अन्य नेताओं, घुघधारकों 
बुद्धिजीवियों, महात्माग्रों, देशभक्तों आदि ने समाज-सुधार तथा दलितोद्धार के 
प्रशंसनीय प्रयास किए, पर वे वीमारी की जड़ को समभकने में असमर्थ रहे | फलत 
सदियों पुराना रोग--जातिवाद एवं &आछत, ज्यों का त्यों बना रहा ॥ अछतों को 
वाह्य रूप से सहायता तो मिली, परन्तु वे अन्यों द्वारा की गई सहायता और आात्म- 
सहायता में श्रच्तर नहीं कर पाए। डॉ० अम्बेडकर ने यही वारा बुलन्द किया कि 
आत्म-सहायता सबसे उत्तम सहायता है ।" यह भावता ही अछतों तथा दलितों 
को अविरल प्रगति के मार्ग पर ले जा सकती है। आत्म-सहायता के बिना अच्छी 
गति संभव नहीं थी और झाज भी सम्भव नहीं है । 
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बहिष्कृत हितकारिणी सभा की स्थापना के साथ आत्म-सहायता तथा 
आत्म-सस्मान का युग प्रारम्भ हुआ । सभा के पैर ग्र छी त्तरह जमने लगे । दलित 
वर्गों से सम्बन्धित हाई स्कूल के छात्रों के लिए, 4 जनवरी '925 को सभा ने 
सोलापुर में एक छात्रावास शुरु किया | छात्रों के कपड़ों, स्टेभनरी तथा निवास- 
स्थान पर खर्चे को सहत करने का भार सभा,ने उठाया । सोलापुर की म्यूनिसिपेलिटो 
ते भी उन्हें 40 रू साहबार की मदद दी । सभा ने एक मासिक पत्रिका सरस्वती 
विलास' भी चलाई | डॉ० साहब की ईमानदारी तथा कत्त व्यनिष्ठा से प्रभावित 
होकर झब श्रछत लोग उनकी श्रोर आ्राकषित हो रहे थे । लन्दन से श्राने के बाद, 
उन्होंने एक आम सभा का श्रायोजन भी किया था। पर दलित वे के झ्रधिकतर 
सदस्यों ने उसमें भाग नहीं लिया हालांकि डॉ० अ्रम्बेडकर ते स्वयं अपने को उनसे 
पृथक्‌ नहीं समझा । वे वाम्बे प्रसीडेन्सी के निपानी नामक स्थान पर प्रान्तीय 
दलित वे कान्फ्र न्‍्स में भाग लेने गए श्र श्रपने भाषण द्वारा अरछतों में उत्साह 
एवं आत्म-सहायता का विचार संचारित किया | उन्हें उत्तके लक्ष्य की दिशा प्रदान 
की । इस प्रकार वह जनता में लोकप्रियता प्राप्त करते रहे । 
रत्तागिरी जिले के मालवण नामक गांव में “बॉम्बे प्रान्तीय श्रस्पुश्य परिषद्‌ 
का पहला अधिवेशन अभ्न ल 9 25 में डॉ० अ्रम्बेढकर की श्रध्यक्षता में सम्पन्न हुप्ना। 
अभी तक महाराष्ट्र में अछतोद्धार की लगाम सवर्ण हिन्दुओं के हाथों में थी जिनके 
सामने निहित स्वार्थ कहीं श्रधिक महत्वपूर्ण थे। श्रछतोद्धार श्रानदोलन का संचालन 
ईमानदारी से नहीं हो रहा था। निस्मन्देह कार्य केम॑ और प्रदर्शन अधिक था । वह भी 
राजनीतिक रंग में डबा हुआ प्रदर्शन था, जिंससे किसी मौलिंकें परिवर्तन की संभावना 
की श्राशा नहीं थी । डॉ० अम्बेडकर की इच्छा थी कि दलित लोग स्वयं ही अपने 
श्रान्दोलन का संचालन करें। वह चाहते थे कि श्रछतों में श्रात्म-सम्मान की भावना 
पैदा हो और वे स्वावलम्बन के साथ जिए' | मालवरा गांव के श्रलावा, डॉ० साहब, 
शिवतारकर के साथ, गोवा भी गए और वह* कुछ लोगों के साथ सम्पर्क स्थापित 
करने के बाद वह बॉम्बे वापिस लौट आए । 
देश के विभिन्न भागों में हो रहे दलित श्रान्दोलनों तथा घटनाओं का भीमराव 
बड़े ध्यानपूर्वक श्रध्ययन कर रहे थे । उन्होंने रामस्वामी नायकर द्वारा प्रारम्भ 
झ्छतों के अ्रधिकारों के लिए सत्याग्रह की प्रशंसा की और अपनो पत्निकाश्रों 
में उसका विवरण प्रकाशित किया । शर्नें: शर्नें: दलितों का ध्यान डॉ० अ्रम्बेडकर 
के आत्म-उत्थान! के नारे की श्रोर ग्राकरषित हो रहा था । श्रप्नेल 4925 में 
उन्होंने जेजरी नामक स्थान पर एक श्रामसभा में भाग लिया और अ्रछतों से कहा 
कि दे अपने बसने के लिए. बंजर भूमि की मांग करें ताकि वे सम्मानित नागरिकों 
की तरह जीवन-यापन कर सर्के। -जहाँ कहीं भी डॉ० साहब गए, स्त्री-पुरुष भारी 
संख्या में उसके दर्शन हेतु इकट्ठु होते थे । निर्धंनता से पीड़ित, श्रछूत भाई-बहिन 
मैले-कुचेले फटे-पुराने कपड़ों में ही आ्राया करते थे । उनमें निरुत्सताह होता था । 
अभाव की छाया बनी रहती थी । बहुत सी स्त्रियों के पास तो तन ढकते के लिए 
पर्याप्त वस्त्र भी नहीं होते थे । इन भ्रसहाय चेहरों .को देखकर डॉ० अ्रम्बेडकर को 
बड़ा दुःख होता था। उनका हृदय क्षुब्ध हो उठता था, हांलाकि ऐसी श्रवस्था में 
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भी वे उनको प्र मपूर्वक फव्कारते हुए कहते: “श्ररे तुम कितनी दुर्दशा में हो । 
तुम्हारे श्रसहाय चेहरे देखकर और तुम्हारे दीनता भरे शब्द सुनकर मेरा हृदय 
रोता है | तुम अपने ऐसे दीन-हीन जीवन से दुनिया के दुःख-दर्द क्यों बढ़ाते हो ? तुम 
अपनी मां के गर्भ में ही क्यों चर मर गए ?ै अब भी मर जाओ तो तुम संसार पर 
बड़ा उपकार करोगे । यदि तुम्हें जीवित रहना है, तो जिन्दादिल वत्त कर जिग्मो । 
इस देश के श्रन्य तागयरिकों को मिलता है, वेला अन्न, वस्त्र और मकान तुम्हें भी 
हाँसिल हो । यह तुम्हारा जन्म-सिद्ध श्रधिकार है श्रौर -इस श्रधिकार को प्राप्त 
करने के लिए, तुम्हें ही आगे भाना होगा । बड़ी मेहनत तथा दुृढ़ता के साथ संघर्ष 
करना होगा ।” 89.6 -5० *एण०० ७९१ 
प्रारम्भ में डॉ० श्रम्वेडकर की वकालत बहुत ही ठण्डी रही । श्रन्य साथी 
वकीलों ने उनका स्वागत नहीं किया | उलटे विरोध ही किया! उनके विरुद्ध ऐसा 
वातावरण पैदा कर रिया कि कोई मुवक्किल उनके पास नहीं श्राता था। यहां 
तक कि कोर्ट में बेठने के लिए उन्हें कुर्सी भी नहीं मिलती थी । मि० जिनवाला की 
सहायता से कोर्ट में बेठने के लिए उन्हें मुश्किल से एक स्थान मिला । निस्सस्देह 
उनके पास ऐसे दलाल नहीं थे जो उनके धन्ध को चमकाकर उन्हें धन्धाखोर बनाते । 
सोना तंपने के वाद ही चमकता है। वकालात के प्रारम्भिक दिलों में, उन्होंने 
बड़े बुरे दिन देखे , एक भोर कभी-कभी तो उत्को पानी पीकर ही रहना पड़ता 
और दूसंरी ओर सारा. परिवार परेशान रहता था। उनके बच्चों को कुछ -भी 
नहीं मिल पाता था । उन्तकी पत्नी रामाबाई में बडा स्वाभिमान था । दिन काटने 
के लिए, वह भी संतोष से रहती थीं। श्रपने पड़ोसियों से उधार मांगना उन्हें पसन्द 
नहीं था। फिर भी एक दित उन्हें अपने पडीसी मारवाड़ी से कुछ पैसा उधार 
लेना पडा | डॉ० अम्बेडकर कोट में जाते शौर खाली हाथ लौंठ आत्ते ये । इससे 
बढ़कर उतकी दुदंशा श्रौर क्या होती ? 
े दिन तो सभी के बदलते हैं। व्यापक जत-सम्पर्क तथा सभाए करने के 
फलस्वरूप, डॉ० अम्वेडकर की वकालत के अ्रच्छे दिन श्राने लगे । इसी बीच, 
उनके पास एक महत्त्वपूर्ण मुकदमा आया जिसने उनेकी वकालत को और भी 
चमका दिया । पूना के कुछ ब्राह्मणों ने त्तीन गर-ब्राह्मण नेताग्रों-बागड़े, जेघे तथा 
- जवालकर पर मुकदमा दायर कर दिया कि उन्होंने एक पर्चा प्रकाशित करवा कर 
जिसमें लिखा है कि ब्राह्मणों ने भारत को तबाह कर दिया, ब्राह्मण समाज का 
अपमान किया है। ब्राह्मणों को श्रोर से, पूना के असिद्ध वकील भोकतकर थे । 
जव॑ वह मुकदमा सेशन जज के सामने झ्ञाया तब डॉ० अम्बेडकर ने वडी योग्यता- 
पुवंक सबल ढंग से श्रभियुक्तों की वंकालत की और अक्टूबर 926 में वे उस 
मुकदमे में विजयी हुए । वेयक्तिक और सामाजिक दृष्टि से इस विजय का महत्त्व 
वड़ा व्यापक थे।, न॑ केचल डॉ० साहव के लिए, वल्कि सम्पूर्ण दलित वर्यों के लिए । 
एक वेरिस्टर के रूप में, भव वे घीरे-धीरे चमक रहे थे। वे वॉम्बे हाई को 
की पिछली कतार से अब प्रथम कतार में झाने का प्रयास कर रहे थे, हालांकि 


सारा वातावरण उनके विपक्ष में ही कार्य कर रहा था जिसकी उन्हें कतई चिन्ता 
नहीं थी । 4 
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मुकदमे की एक और घटना थी, जो बड़ी रोचक है। एक दिन एक व्यक्ति 
बेरिस्टर अम्बेडकर को दू'ढते हुए उसी स्थान पर श्रा पहुँचा जहां वह रहते थे । 
उनके पुत्र यशवन्त ने डॉँ० साहब को सूचना दी और वह बाहर आए । उन्हें देखकर 
वह व्यक्ति रोने लगा शौर भारी स्वर में बोला कि, “आप मेरे मुकदमे की पेरवी 
कीजिए ।” माल्म हुआ कि मुकदमे में इस व्यक्ति को सेशन जज द्वारा फांसी की 
सजा सुनाई जा चुकी है जिसकी अपील हाई कोर्ट में दायर कर दी है, पर कोई 
वकील उस मुकदमे में पेरवी नहीं करना चाहता क्यों कि उस मुकदमे में कोई जान 
नहीं है । श्रन्त में, एक वकील ने उस व्यक्ति को यह कहकर टाल दिया था कि तेरा 
मुकदमा बैरिस्टर अ्रम्बेडकर ही ले सकता है, उनके घर जाकर मिलो । इसी कारण 
वह व्यक्ति डॉ० साहब - के घर जा पहुँचा था। डॉ० साहब खुश थे कि अरब लोग 
सुकदमों के लिए घर श्राने लगे हैं, पर जब उन्हें सारी कहानी का पता लगा तो 
मन उदास हुआ । सहृदय उन्होंने, उस व्यक्ति के मुकदमे को अपने हांथ में ले लिया । 
चह रात-दिन उसकी तथारी में जुट गए। मुकदमे की पेशियां हुई । एक दो वार 
नहीं, कई बार ॥ श्रपनी बहसों द्वारा डॉँ० साहब ने जजों को बड़ा प्रभावित किया । 
उधर सारे घाघ वकील बहस सुनने श्राया करते थे कि डॉ० अम्बेडकर क्या कहता 
है ? उस मुकदमे की काया पलट हो गई । जिसमें कोई दम नहीं था, उसे डॉ० 
साहब ने जीत कर दिखाया । सब लोग हाई कोर्ट में चकित रह गये | इसे प्रकार 
डॉ० अम्वेडकर की एक योग्य बेरिस्टर के रूप में घूम मच गई। उनकी क्षमता 
एवं दक्षता में लोगों का विश्वास निरन्तर बढ़ने लगा जिसके कारस शअ्रनेक मुकदमे 
थाने लगे । , ; 

बेरिस्टर अम्बेडकर के पास प्रायः ऐसे ही मुकदमे झाते जिनमें जीतने की 
कोई गुञजाइश नहीं होती थी; परन्तु वह श्रपनी योग्यता एवं ठोस तर्कों से उन्हें 
जीत लिया करते थे। जब उन्होंने प्रथण मुकदमा जीता तो उनकी श्रमिक बस्ती 
में बड़ी खुशियां मनाई गई ओर बॉम्बे के कोने-कोने में उतका नाम फेल गया । 
डॉ० श्रम्बेडकर श्रव भी उसी इम्प्र्‌ बमेंट दृस्ट चाल में रहते थे जहां वह माँ-बाप के 
समय से रह रहे थे। यहां आधुनिक सुविधाए प्राप्त नहीं थीं। अधिकांशतः वहां 
मजदूर लोग रहते थे जिनके पास जीवन निर्वाह के साधन बहुत कम थे। मिलों में 
काम करते वाले दलित वर्गों से सम्बन्धित श्रमिक ही यहां रहते थे । 

पास की ही एक बिल्डिभ में, जो बॉम्ग्रे की सोशल सर्विस लीम की थी, 
झीमराव का एक छोटे से कमरे में गॉफिस था। बड़े-बड़े लोग उनसे मिलने वहां 
आया करते थे। सूचना देकर जब कोई बड़ा आदमी वहां ग्राता था तब वे 
ग्रधिकतर अपने तिवास-स्थात पर पूरा वस्त्र पहने मिला करते थे। अपने कमरे के 
दालान में वे उन सभी से मिला करते, जो उनसे मिलने झाते थे । मेहमानों को 
सादा बेंचों पर ही बैठना पड़ता था । एक दिन महाराजा कोल्हापुर यों ही श्रच्ान॒क 
उनके निवास-स्थान पर-आ्रा टपके । भीमराव सिटपिठाते हुए, अपने कमरे में दौड़े 
श्रौर ड्रेस पहनकर आए, तब महाराजा का स्वाग्रत किया | उन्हें अपने अध्ययन 
कक्ष में बैठाया । उनके कमरे में सफाई एवं सादगी थी । एक दिन म्युनिसिपल 
आऑॉफीसर ने अनिवायें प्राइमरी शिक्षा स्कीम के उद्घाटन के लिए, एक सभा बुलाई 
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जो उन्हीं के प्रॉफिस के सामने हुईं | “मुस्लिम नेता, मौलीने। शौक अली भी वहाँ 
ग्राये हुए थे जो भीमराव से भी मिले। अली साहवे मोटे थे। भीमराव ने हंसते 
हुए उनसे कहा कि वे श्रपने विशाल शरीर को सभा समाप्त होने तक एकत्र भीड़े 
में संभाल कर रखें अन्यथा कहीं किसी से टकराव न हो जाये । 

बैरिस्टर होने के साथ-साथ, डॉ० भीमराव विविध प्रकार के काम करते रहते 
थे । कुछ ऐसे श्रवसर भी आए जब वे शिक्षा जगत्‌ में फिर से जा सकते थे अ्रथवा 
व्धान परिषद्‌ या बॉम्बे म्यूनिसिपल कार्पोरेशन के सदस्य मनोनीत हो सकते थे । 
इसी बीच सिडेनहेम कॉलेज के भ्रिसिपल का पद रिक्त हो गया । उस समय सारे 
वॉस्चे शहर में उनसे श्रधिक योग्य आ्रादमी उस पद के लिए नहीं था। वे वहां 
प्रोफेसर भी रह चुके थे । उनकी इच्छा प्रिसिपल बनने की नहीं थी; पर प्रगतिशील 
विचारों के व्यक्ति, डॉ० आ्रार० पी० परांजपे ते भीमराव को नियुक्त करने में 
श्रसमर्थता दिखाई । इस संबन्ध में, . श्री केलुस्कर डॉ० परांजपे से मिले- ओर 
यह अनुरोध किया कि भीमराव -को पविसिपल बनाया जाये । भीमराव को 
प्रोफ़ुंसर का पद वे पुनः देने पर राजी हुए; परच्चु उन्होने वह पद स्वीकार नहीं 
किया,। भीमराव ने श्री केलुस्कर को लिख दिया कि वह प्रोफेसर-की नौकरी 
करना नहीं चाहते, क्योंकि वह उनके अछूतोड्धार भ्रान्दोलन -में वाधक सिद्ध होगी -। 
वे जूत [925 में बॉटलीवाँइःज एकाउन्टेण्सी ट्रेनिंग इन्स्टीट्यूट मे! मर्केण्टायल लॉ 
के पार्ट-टाइम लेक्चरर हो गये ,और मा 928 के [अन्त तक वह काम 
करते रहे। -  - - 3 अर क | 

समय उनके पक्ष मे. नहीं था | आाशा-निराशा के दिन तो चल ही रहे थे-। 
असहायता की भावता ने उनके हृदय पर आंशिक रूप से छाया डाल रखी थी । 
बे घण्टों तक, बिना वांहों को बेंच पर बैठे, नंगे शरीर एक लंगोटी पहने, बिना 
हिले-डुले, विचारों में डूब जाते थे। वे साधक क्रे रूप में वेठा करते थे। 
संभवत: वे नई रोशनी की तलाश में लीव रहते । त्तीले आसमान की श्रोर घण्टों 
ताकते रहते झौर फिर दो वेंचों को मिलाकर, उन पर सो जाते थे; फिर भी चे 
परेशान नहीं थे। एक योगी की भांति, वे अपना समय चितन, तपस्या एवं 
साधना में व्यतीत करते थे। दुनिया के सभी महान्‌ लोगों के सामने मुसीबत 
के दिन श्राये हैं। मिराशा के क्षणों का भी उन्होंने साक्षात्कार किया है। भीमराव 
का जीवन भी कोई अपवाद नहीं था | उन्होंने तो कहीं अधिक मुसीचत एवं निराशा 
के क्षयों का सामना किया | दुःख से पीड़ित, नंगे-भूखे लोग उनके पास मुकदमों 
के संवन्ध में श्राया करते थे। वे उनकी वातों को शान्तिपूर्वक सुनते झौर उनकी 
कठिनाइयों का निवारण करते थे, हालांकि वे स्वयं भी उनकी दयनीय स्थिति को 
देखकर द्ववित होते थे ॥ 

इसी वीच डॉ० अम्बेडकर के परिवार में एक पुत्र ने जन्म लिया । उसका 
त्ताम राजरत्न रखा गया। भीमराव राजरत्न को बहुत ही प्रेम किया करते थे । 
राजरत्त के पूर्व, एक पुत्री का जन्म भी हुआ था; पर वह अपने शेशवकाल में ही 
मर गई थी । उसका नाम इन्दु था। रामावाई का स्वास्थ्य अ्रव कुछ बिगड़ चुका 
था। ग्रतएव भीमराव ने उन्हें स्थान परिवर्तन की दृष्टि से, यशवंत एवं राजरत्न 
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सहित कहीं दूसरे स्थानपर भेज दिया.। उसके बाद, कहीं दूसरे जिले से दो 
आदमी उत्तके यहां श्रा टपके । वे उनके पास ठहरे । भीमराव ने उन्हें भोजन दना 
कर खिलाया और सुबह कोर्ट जाने से पु, उन्हें चाय एवं डबलरोटी गरम करके 
दी और शाम को दोनों व्यक्ति उस समय चकित रह गये जब उंचका नेता उनके 
रात्रि भोजन को तैयार कर उनका इन्तजार कर रहा था। 


927 के प्रारम्भ में, कोरेगाँव के युद्ध-स्मारक के पास अछत-समुदाय का 
एक सम्मेलन हुआ । इस स्थान पर, जो एक ऐतिहासिक महत्त्व प्राप्त कर चुका था 
] जनवरी 88 को ईस्ट इण्डिया कम्पत्ती के सनिक अधिकारी कैप्टेन स्टॉन्टन 
तथा बाजीराव पेशवा का युद्ध हुआ था | कंप्टन की सेना में 500 सैनिक थे जो 
'महार थे । 250 तो घृड़सवार थे जिसमें श्रधिकांश महार तथा थीड़े से भ्ररव थे । 
कंप्ठन स्टॉन्टन के महार सेनिकों ने बाजीराव पेशवा की बहुसंख्यक सेना को एक दिन 
एक रात कोरेगाँव के पास रोके रखा शभ्ौर अन्त में परास्त कर दिया। श्रतएव 
कोरेगांव महार जाति के श्रदृभुत पराक्रम का परिचायकक है) यहीं पर श्रछत्तों के 
सम्मेलन को संबोधित करते हुए, डॉ० अम्बेडकर ने कहा--“संकड़ों महार 88 में 
झौर महायुद्ध में कम्पती सरकार तथा ब्रिटिश सरकार की ओर से युद्ध में वीरता 
पूर्वक लड़े शोर हताहत हुए । ब्रिटिश सरकार की ओर से इसका पुरस्कार क्या 
मिला ? ब्रिटिश सरकार ने महार जाति को ग्रेर-लड़ाक्‌ जाति घोषित करके, | 
महारों की सेना में भर्ती कानूनन बन्द करदी। क्या यह महार जाति का प्रपमान 
नहीं है ? ब्रिटिश सरकार की यह कितनी कृतघ्नता है ? श्राप इस श्रन्याय के विरुद्ध 
प्रान्दोलन करें ताकि सरकार को अपनी नीति बदलने के लिए मज़बूर किया जा 
सके । 

डॉ० श्रम्बेडकर, निश्चय ही, स्पष्टवक्ता थे । सही बात कहने में किसी का 
लिहाज नहीं करते थे। श्रपने दलितों को भी वह ताड़ना देते थे ताकि वे मांस- 
मंदिरा त्याग दे, बच्चों को पढ़ाएं श्रोर सफाई से रहें। डॉ० श्रम्बेडकर का ताम 
तथा काम दोनों ही समाज एवं राजकीय क्षेत्र में ख्याति प्राप्त करते जा रहे थे, 
हालाँकि श्राथिक दृष्टि से, उनकी स्थिति अ्रच्छी नहीं वन पाई थी । सन्‌ 927 में, 
सरकार ने उन्हें बॉम्ने लेजिस्लेडिव कॉउन्सिल का सदस्थ मनोनीत किया था। यह 
उनके कर्म-योग तथा ज्ञान-योग का ही फल था कि धनाभाव की स्थित्ति में भी, वे 
प्रगति की दिशा में निरस्तर बढ़ते गए | साथ में, श्रपने दलित-समाज की सदियों से 
ड्बी हुई नौका को फिर से किनारों पर लाने में व्यब्त होते गए । यहीं से उत्के 
लिए, भारी चुनौतियों का एक झ्रौर दौर प्रारम्भ हुश्आा जिसका मुकाबला उन्होंने 
अपनी वल-बुद्धि, धीरज एवं धंर्म के साथ किया । 


(-] 


अध्याय २ 
प्यक्तित्व 


डॉ० अम्बेडकर के व्यक्तित्व को सामाजिक व्यवस्था से पृथक्‌ नहीं किया जा 
सकता । किसी भी महान्‌ नेता अथवा युग-प्रवत्त क का व्यक्तित्व उसकी समाज 
सेवा से परस्पर सम्बद्ध होता है। दोनों एक दूसरे को प्रभावित करते हैं। एक 
व्यक्ति के रूप में, डॉ० अम्बेडकर ने समाज में फंले अन्याय एवं दमन, जाति एवं 
छुआछत, शोपणा तथा अ्रधर्म, से डटकर मुकाबला किया । थककर बेठने की वजाय 
उन्हें मरना पसन्द था। फेलत: उनका व्यक्तित्व-निर्माण एक सतत संघर्ष की 
अनुकरणीय प्रशिव्यक्ति है। डॉ० साहव ने अपने आत्म-विश्वास एवं झात्म-पशक्ति 
को, ज्ञान तथा कम को, समाज परिवतंन के साथ जोडो | यही उनके व्याक्तित्व का 
सबसे महत्त्वपूर्ों पक्ष था । 


बाह्य स्वरूप : 

डॉ० ग्रम्बेडकर जैसे असाधारण व्यक्ति ने जिस प्रकार जीवन की विषम 
एवं संघर्यंमयी परिस्थितियों से जू मकर अपने व्यक्तित्व का निर्माण किया, उसके 
स्पष्ट संकेत उनकी वांह्याकृति से प्रकट होते थे । जीवेच की वीरान घाटियों तथा 
कठिन मार्गों को श्रपनरे परिश्रम तथा प्रतिभा के बल पर प्रांर करते वाला वह 
व्यक्ति जितना वाह्य रूप से गम्भीर एवं कंठोर प्रतीत होता था उतना हो वह 
अ्रन्तरतम से कोमल एवं सरस था। उनके मुख पर विषम परिस्थितियों के चिह्न 
स्वतः अद्धित हो गए थे। अम्वेडकर को ग्रम्भीर मुखाकृति एवं उनका परिश्रमो 
जीवन मित्रता के लिए पक्ष में नहीं लगते थे । उनके साथ रहने वाला ऐसा कोई 
व्यक्ति नहीं रहा होगा, जिसने उनकी डपरटें तथा फठकारें न सुनी हों । कुछ प्रमुख 
व्यक्तियों ने उन्हें एक ब्रिटिश बुलडॉग कहा और सरोजिनो नायड ने तो उन्हें भारत 
का मुस्तोलिनी की संज्ञा दो; लेकिन वे अपने हृदय में बड़े विनोदप्रिय एवं 
सरस थे। उनके व्यक्तित्व में अधिवायकत्व की व नहीं थी । 


जीवन के कटु अनुभवों ने डॉ० अ्रम्वेडकर के व्यक्तित्व में चार चाँद लगा 
दिए थे । उत्तकी गरम्भीरता एवं विशालता को प्रखर वना दिया था। ठोस, विशाल, 
गम्भीर एवं ग्रत्यात्मक डॉ० अ्रम्बेडकर सघन, गठोले बदन के व्यक्ति थे। उनकी 
गोलाकार मुखाक्ृृति थी जो देखते में भयानक प्रतीत होती थी । उनके माथे का 
उभार अनावुत था । उत्तकी लम्बाई पांच फीट नो इच्च थी श्रौर उनका वजन लग- 
-भग एक सौ अस्सी पाउण्ड था। उनका शानदार ललाट, उनकी महान्‌ महत्त्वाकांक्षा 
का प्रतिरूप था जो प्रत्येक महत्ता प्राप्त व्यक्ति में पाई जाती है। उनकी बाहर 
निकली हुई ठोड़ी, किसी चुनौती- का आह्वान करती थी, उनके साहस की प्रतीक 
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थी जो विषम परिस्थितियों में कठिन से कठिन कार्ये करने के लिए प्रेरित करती 
थी, भले ही आसमान टूट जाए। डॉ० अम्बेडकर की नाक तूफानी जीवन में चलते 
जहाज के लिए एक पतवार के समाव थी । उनकी आंखें भेदनकारी तथा वेधनशील 
श्रौर जोशीली तथा जीवित थीं, पर उनमें सन्देहवाद की एक निश्चित कलक मिलती 
थी; लेकिन जब वे क्रोधित होते थे, उनकी श्रांखों में युगयुगीन तीक्ष्णता भलकती 
थी झौर फिर उनके मोटे होठों के वीच से एक अ्रछृत की घुणा के श्रज्भारे मिकलेते 
थे। उत्का गौर वर्ण था और देहाकृति बड़ी सुन्दर थी। श्रन्य शब्दों में, उनका 
गौर-वर्ण, लम्बा-गठीला शरीर, विशाल वक्षःस्थल, प्रलम्ब बाहु, चमकता ललाट, 
बड़ी-बड़ी श्राँखें श्रर ब्रह्मचये के तेज से दीक्तमान सुन्दर मुखाकृति और ज्ञान- 
गम्भीर मुद्रा; ये सभी उनके बाह्य व्यक्तित्व की श्राकपंक बातें थीं । 

बाह्य रूप से डॉ० अम्बेडकर कितने ही कठोर लगते थे, पर जब वे प्रसन्न- 
मुद्रा में हुआ करते थे तब उनकी मुखाकृति एक लाइट हाउस के समान चमकती 
थी; लेकिन .स्वभाव, चक्रवाती, बबण्डरपूर्ण था। थोड़ी सी उत्त जना पर वे 
ग्राक्रोश में फूट पड़ते थे । उनकी मेज़ पर सभी पुस्तकें व्यवस्थित ढंग में होती थीं । 
उनमें जरा-सी गड़बड़ी उनको खिन्न बना देती श्रीर फिर वे जोर-जोर से दहाड़ते, 
'कहाँ हैं वे कागज, किताबें ? किसने उन्हें हटाया है ?” उनकी डॉक्टर पत्नी तथा 
नौकर भयभीत हो जाते थे । तब धीरे से कोई कमरे में आता भर उनसे विनय- 
पूर्वक पूछता 'कागजों से उनका क्‍या तात्पये ? क्‍या पुस्तक भ्रथवा नोट बुक ? क्‍या 
रंग था 7?! फिर उसकी उस समय तक खोज जारी रहती, जब तक वह मिल न 
जाती । पुस्तक मिलने के बाद जब उनके सामने रखी जाती, वे बोल उठते 
(अन्यथा मानसिक तनाव में चुप बने रहते थे), 'श्रोह, यह है वह । वह कहाँ थी?! 
थोड़ी ही क्षणों में उनका गुस्सा ठण्डा हो जाता था श्र फिर शान्तपुर्वक अपने 
काम में जुट जाते थे । 

कुछ लोगों का कहना था कि डॉ०»-शअम्वेडकर अहडूधरी एवं कम बोलने 
वाले व्यक्ति थे । उनका बाहरी रूप,कुछ ऐसा भले ही लगता हो, सरकारी अफ़तर 
जैसे भले ही लगते हों, पर एक बार वे बातें शुरु कर देते तो फिर रुकना कठिन 
था । श्रपत्ती जीवन-गाथा, कटु अनुभव, ब्राह्मणी राजवीति, हिन्दू भ्रत्याचार भादि 
पर घण्टों बोलते रहते थे। श्राने वाले मेहमानों की बातें, दुःखभरी कहानियाँ 
शान्तिपूवेंक सुतते । उनका हृदय ऐसा कोमल था कि वे करुणामय स्थिति में 
पहुँच जाते श्लौर श्रथाह संवेदना अनुभव करते । वे दीन-दुःखी लोगों के कल्याण 
के लिए कटिबद्ध थे । वह वास्तव में कल्याण मित्र थे उन सभी के जौ पीड़ित एवं 
शोषित थे । उत्तके विरोधियों ने उनके साथ कभी उदारता नहीं दिखाई । केवल 
थोड़ी सी सहमति का प्रदर्शन करते थे । डॉ० अंम्बेडकर भी उनके प्रति उदारता 
का प्रदर्शन नहीं करते थे । वे प्रत्येक व्यक्ति के साथ उसकी स्थिति देखकर व्यवहार 
करते थे । 

डॉ० श्रम्बेडकर स्वभाव से जिही भी थे । बचपन से ही उनको ऐसा स्वभाव 

न गया था। जिस बात की वे ठान॑ लेते थे, उसे करके छोड़ते थे। भले ही 

कितनी कठिनाइयों का साम॑त्रा क्यों न करना पड़े । मूसलाधार वर्षा में यदि ठान 
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ली तो पढ़ने चर जाया करते थे; लेकिन गलत वात्त के लिए जिंह करना उनकी 
आदत नहीं थी । च्याय और मानवीय अधिकारों की मांग पर डटे रहना उनकी 
जिद रहती थी । उन्होंने श्रछतों के कल्याण की जिद्द ठान ली जिसका परिणाम 
अच्छा ही निकला । उनका यह स्वरूप व्यापक क्रान्ति के रूप में अभिव्यक्त 
हुआ । उनकी जिद वैयक्तिक लाभ के लिए नहीं, वल्कि सामाजिक एवं मानवीय 
उत्थान तथा सम्मान के लिए होती थी। अपने स्वार्थ के लिए नहीं वरन्‌ श्रन्यों 
के हितों के लिए वह जिद किया करते थे । 


जिद्दीपन तथा लचीलेपन का समन्वित रूप उनके व्यक्तित्व की महत्त्वपूर्ण. 
विशेपता थी । उनमें यद्यपि अवसरवादिता नहीं थी, पर किसी अच्छे अवसर को 
हाथ से नहीं जाने देते थे श्रौर उसे दलित समाज के हितों की रक्षा में लगाते थे । 
राजनीति में उनकी सफलता का यही राज़ था। वह उनके व्यक्तित्व का लचीलापन 
था न कि कोई अवसरवादी प्रवृत्ति कि वे अपनी जिद का परित्याग करके समझौता 
कर लिया करते थे । वे अच्छी तरह जानते थे कि भोर किसी आदमी को दो बार 
जगाने नहीं आता । डॉ० श्रम्वेडकर में वह चल एवं योग्यता थी कि ज॑से ही गेंद 
उनके पक्ष में हो, शीघ्रता से पकड़ लें। यही कारण है कि ऐसे श्रात्म-निमित एवं 
आ्रात्म-उन्नत व्यक्ति अम्बेडकर का जीवन सुबह -के समय घूलमय, दुपहरी को 
उज्ज्वल और शाम की सुनहरी सिद्ध हुआ । उनके व्यक्तित्व के बदलते रूप सर्देव 
ही दलितों के सामाजिक, आर्थिक, राजनीतिक तथा शैक्षणिक उत्थान की दिशा में 
पाए जाते थे । 


रहन-सहन का स्तर 

डॉ० भ्रम्वेडकर के प्रारम्भिक जीवन का रहन-सहन वडा ही सरल एवं 
मितव्ययी था। वे धनाभाव के कारण अत्यन्त साधारण स्तर के व्यक्ति रहे । 
चचपन तो उनका श्राधिक कठिनाइयों में बीता हों, किशोर शअ्रवस्था में भी 
उन्तको कोई विशेष सुविधाएं प्राप्त नहीं हुई। अ्पत्ते विवाह तक उन्होंने चाल (परल, 
बॉम्वे) के एक कमरे में अ्पचा जीवन-निर्वाह किया । उसी कमरे में घर-परिवार 
का सामान, बकरी तथा अन्य सदस्य रहते थे। स्थानाभाव के कारण, वे जमीन 
पर ही एक रजाई पर सोया करते थे। सिर की ओर च्ाकी और पैरों की ओर 
बकरी पटी रहती थी । मिट्टी के तेल वी टिमटिमातों लेम्प की रोशनी में हो 
पढ़ा करते थे । बाद में जब उसी क्षेत्र में दो कमरे बाला भाग उनके पिताजी ने 
कराए पर लिया तव एक में घर-परिवार का सामान झ्रोर दूसरे को, डॉ० साहब 
का अध्ययन कक्ष बनाया गया ताकि वे घर की भीड़भाड़ से श्रलग रहकर विद्या- 
ध्ययन कर सकें । 

जव वे सिडेनहँम कॉलेज में प्रोफेसर बने, तव भी वे डिवलपमेण्ट बोर 
की उसी चाल में रहते थ जहां उनके पिता रहते थ॑ भर जब वे वैरिस्टर होकर 
झाए तथा हाई कोर्ट में वकालत करने लगे तव भी वे परिवार सहित उसमें 
गरुजारा करते थे। जो रुपए वे जमेनी से वच्नाकर लाए थे, सव खर्च हो गए। 
वकालत से आमदनी प्रारम्भ में तनिक भो नहीं थी । वे किसी से कर्ज भी लेना 
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नहीं चाहते थे । इस लिए कोई नया मकान लेने में प्रसमर्थ थो । जिस चाल में 
वे रहते थं, वह किसी विद्वान बैरिस्टर के' रहने के लायक निवास-स्थान नहीं 
था। वे तो कुलियों, मिल-मजदूरों श्रादि श्रमजीवियों के रहने योग्य जगह थी। 
लेकिन डॉ० श्रम्वेडकर ने वहीं रहने में श्रपनी प्रतिष्ठा समझी । उस जगह रहने 
में वे प्रसन्न थे क्योंकि वहां हजारों श्रमजीवी मिल-मज़दूरों से उनकी मुलाकात 
होती थी और वह उनकी श्राथिक एवं सामाजिक स्थिति से भ्रवगत होते रहते थे । 
साथ ही, वहाँ हजारों मजदूरों से उनका परिचय होता गया प्रौर बाद में, वे 
उनके मजदूर नेता भी बने । उनकी समस्याओं को लेकर, उनका सफल नेतृत्व किया 
तथा निष्कपट होकर उनका माग-दर्शन किया । 


ग्रमेरिका श्रौर लन्‍्दत में भी उनका रहन-सहन साधारण था, हालाँकि उन्हें 
साफ-सुथरा तथा अच्छी तरह रहने का शौक हो गया था । भ्रमेरिका में, खर्चीले 
स्थान में न रहकर, मात्र साधारण विद्याथियों के साथ रहना उन्हें ग्रधिक पसन्द 
था क्योंकि ख्े कम पड़ता था । उधर लक्‍्दन में भी एक महिला के यहां अपने 
झारतीय साथी के साथ एक ही कमरे में वे रहा करते थो ताकि खर्चा 
अधिक न पड़े । इस प्रकार विद्यार्थी जीवन में उनका रहेन-सहन बड़ा ही सादा 
था। घनाभाव के होते हुए भी, वह विचारों से घनी थे । प्रारम्भ में, वह अपने 
सभी कपड़े स्वयं साफ किया करते थ॑ जिससे उनका स्वास्थ्य बड़ा ही श्रच्छा 
बना रहता था । 


कालान्तर में, डॉ० श्रम्बेडकर ने धनाजेन किया भर सन्‌ 935-36 के , 
वीच, बॉम्बे की दादर कालोनी में एक विशाल भवन का निर्माण करवाया जिसका 
ताम उन्होंने “राजगृह” रखा । अपने भवत का निर्माण कर के उन्होंने श्रपत्ती योग्यता 
का प्रमाण प्रस्तुत कर दिया जो उनके पूर्बज नहीं कर सके थे | यह भवंन उनकी 

'खून-पसीने की कमाई तथा परिश्रम श्रीर श्रपनी धर्मंपत्नी के सहयोग से बता कर 
दिखाया था। उन्होंमे श्रपना सन्‍्तान तथा भावी पीढ़ी के लिए मार्ग प्रशस्त कर 
दिया ताकि वे यह कह सके कि वे धनी एवं सुशिक्षित माता-पिता की सन्तान 
'हैं। स्वयं ने कितनी ही कठिनाइयों का सामना किया हो, पर उन्हें श्रपत्ती सन्तान 
की सुख-सुविधा का पूरा- पूरा ध्यान था । । 


डॉ० भ्रम्बेडकर के 'राजगृह” को देखकर यह अचुमाव लगाना कठिन है कि 

इस भव्य भवन का निर्माण (नक्‍्शा-नवीसी), विद्वानु बैरिस्टर के ही मस्तिष्क की 
उपज है । कहां एक प्रोफेसर, वरिस्टर, नेता और कहां भवव की नक्‍्शा-नवीसी 
में सुरुचि का इतना.वड़ा परिचय देने वाला इंजीनियर श्रम्मेडकर । उन्होंने श्रपने 
ही ढंग से भवन का निर्माण करवाया । प्रत्येक सुख-सुविधा की दृष्टि से भवन 
7 तिर्माण किया गया | भवन का विशेष झाकषंण यह है कि वह विशाल ग्रन्थाभार 

है । इसी दृष्टि से, उन्‍होंने इस भवन को वनवाया था गौर निश्चित- रूप से, उसे 
ग्रेंने एक बहुत वडी हो म-लाइब्र री के रूप में विंकसित किया। जब उनके भारतीय 

' तथा यरोपियन विद्वान मित्र उस ग्रन्धागार'का श्रवलोकेंन करते 'थ-, तब वे अ्राश्चर्य 
कित हो जाते थे । यहां तक कि एक बारे पंडित मदनमोहन- मालवीय ने भी म राव 
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के प्रन्थ-संप्रह के लिए दो लाख रुपयों का प्रलोभन दिया और उसे खरीदना चाहा, 
पर डा० साहव ने किसी भी मूल्य पर आने दुलंभ ग्रन्थ-संग्रह को गेचने से इन्कार कर 
दिया । डा» ग्रस्वेडकर का “राजगृह' वाह्य रूप से तो बड़ा आकर्षक है ही, पर 
अन्दर जाने से पता लगता है कि उसमों ज्ञान-भण्डार भी है जिसे देखकर सभी 
स्‍त्री-पुरुष भ्रभिभूत हो जाते थे । 


भवन निर्मास मों वावा साहव की वडी रुचि थी। जव नई दिल्‍ली में, 
ग्रम्देडकर-भवन का निर्माण हो रहा था, तब यह प्रश्न उठा कि लेद्रिन किस प्रकार 
की हो । कुछ लोग चाहते थे कि साधारण रूप में वनवा दी जाये, पर बाबा 
साहव ने उसे अंग्रेजी ढंग की बनवाया क्योंकि भवन में विदेशी लोगों के लिए 
अंग्रेजी ढंग के ही शौचालय होने चाहिए। उनका विचार था कि भवन बार-बार 
तो बनाए नहीं जाते, इसलिए जहाँ तक हो उस्चे बढिया बनाया जाना चाहिए। 
इस रुचि की अ्रभिव्यक्ति हमें उतके 'राजगृह' भवन के भव्य निर्माण में मिलती 
है । भवन-निर्माण के सम्बन्ध में, उन्होंने थामस जैफरसन के समान, कई पुस्तकों 
को खरीदा और अध्ययन भी किया ताकि आधुनिक ढंग से भवन में विभिन्न भ्रकार 
की डिजायनों का प्रदर्शत सम्भव बनाया जा सके | भवन निर्माण के समय, यदि 
उनके मन में किसी हिस्से को परिवर्तित करने की वात श्राती तो वह उसे तुडवाकर' 
पुन; इच्छानुसार बनवातें थे । ऐसा कई वार हुझ्लमा | इसलिए उनके एंक मित्र ने 
कहा था कि प्रच्छा हुआ उतका “राजगृह? (दादर, वाम्बे) वन ही गया अन्यथा 
डा० साहव यंदि निरन्तर भवन की तोड-फोड में लगे रहते तो संभवत: ग्राज तक 
उसकी छत नहीं पठ पाती । - 


'राजगह' में उनका रहन-सहन पहले से कहीं श्रच्छा था ।! चाल से वे सारे 
परिवार को वहीं ले प्राए थे। जब वे वाइसरॉय की कार्यकारिणी में लेबर मेम्बर 
बनाए गए तब वे सन्‌ 942 में नई दिल्‍ली आए शोर अपना निवास-स्थान भारत 
की राजधानी को बनाया | उन्हें ऐसा सरकारी निवास-स्थान मिला जिसमें ढेर 
सारे कमरे तथा खुला हरा-भरा मैदान था | वे चाहते थे कि उनका निवास-स्थान 
हरियाली से घिरा हो । कभी-कभी वे सारे बगीचे का निरीक्षण किया करते थे 
क्योंकि उन्हें हरियाली देखकर ग्रात्म-तृप्ति होती थी । यह भवन भी एक ग्रन्यागार 
वन गया था। उसके प्रत्येक कमरे में पुस्तकों का ढ़ेर लगा रहता था । एक कभरे 
में वे श्रासन आदि किया करते थे । उनकी मेज्ों पर श्र॒लग-प्रलग पुस्तकों के लिखने 
के कार्य चलते रहते थो । कभी एक मेज पर और कभी दूसरी पर।॥। उनका यह 
पढ़ना-लिखना निरन्तर चलता रहता था। यहां उनके शाही ठाठ हो गये क्‍योंकि 
सरकारी निवास-स्थान था। वहां सब प्रकार की सुख-सुविधाएं प्राप्त थीं। नौकर- 
चाकर भी थ । एक समय था जब वे घर का काम-काज सम्भालने में हाथ बठाते 
थे और एक समय ऐसा भी झाया कि उनके इर्द-गिर्दं वौकर-चाकर चक्कर लगाते 
थे । 

भीमराव के प्रारम्भिक जीवन के रहन-सहन श्नौर बाद के जीवन के रहन- 
सहन में बड़ा श्रन्तर हो गया। प्रारम्भ में, धनाभाव के कारण, वे अत्यन्त साधारण 
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स्तर के व्यक्ति रहे; परव्तु नई दिल्‍ली के जीवन के रहन-सहन को देखकुर यह प्रता 
लगाना कठिन था कि वह व्यक्ति निधन रहा होगा अथवा जीवन के कदु अनुभवों 
तथा थपेड़ों का सामना किया होगा । बॉम्बे के स्थान पर, दिल्‍ली ही उनका स्थाई 
निवास स्थान हो गया था। आरम्भ में, वे प्रकारी निवास वेस्टर्न कोर्ट के कमरे 
में रहा करते थे श्रौर बाद में, वे हाडिज्भ एवेन्यू में श्राकर रहने लगे। यह तो 
सभी जानते थे. कि भीमराव एक अछुत हैं" कुछ लोग जब किसी कामवश श्रात्त 
तो सोचा करते थे कि वे श्रछत हैं, मामूली ढंग से रहा करते होंगे; पर श्राकर 
जब उनके जीवन स्तर को देखते तब वे यह भूल जाते थो कि वे अछत हैं। एक 
अ्रछत इतने ठाठ-बाट से रहे, यह उस समय सम्भव नहीं लगता था। एक 
विरोधाभास प्रतीत होता था कि एक ओर वह साधनहीन गरीबों एवं शोषितों को 
वकालत करते थे भ्रौर दूसरी ओर वेश-भूषा, रहन-सहन श्रादि से श्राई० सी० एस० 
श्रफसर भ्रथवा बहुत धनीमानी व्यक्ति लगते थे; लेकिन यह स्वीकार करना होगा 
कि वे सर्देव अपने श्रापकोी गरीबों के साथ जोड़ते रहे । भले ही वे भव्य भवनों में 
रहने लगे थे; पर उनके जीवन का उहं श्य दलितों का उत्थान करना था । एक 
अछत होने के नाते, उनका लक्ष्य वहीं केन्द्रित था जहाँ किसी महापुरुष का होना 
चाहिए। 


जब से वे वाइसराय की कार्यकारिणी के श्रम-सदस्य बने तब से भारत के 
प्रथम कानून-मन्त्री बने रहने तक, वे बड़े ही ठाठ-बाट से रहे । एक समय ऐसा 
भी श्राया जब उन्होंने मन्त्री-पद से स्तीफा दे दिया; लेकिन उनके रहन-सहन पर 
कोई विशेष फर्क नहीं पड़ा । सारा काम-काज नौकर ही करते थ॑ । बगीचे का 
माली भी था। जीवन के अच्तिम दितों में जब वे श्रलीपुर रोड श्राकर रहने लगे 
थे, वह कोठी भी विशाल थी। बीसियों कमरे उसमें थे । सर्वेण्दस क्वाटर्स अलग 
थो | भयानक रोग से पीड़ित होने के बावजद भी वे कभी अस्पतालों में नहीं गए 
बडे से बड़े डॉक्टर और हकीम उन्हें उनके ही निवास स्थान पर देखने श्राते थ । 
उनके पास अपनी दो निजी कारें थीं जिंनका प्रयोग वे ग्रधिकतर दलितों कीं सेवा 
में किया करते थो। संक्षेप में, मन्‍्त्री न रहने पर भी उनके रहन-सहन का स्तर 
बड़े ही अच्छे ढंग का रहा और धनाभाव जैसी स्थिति भ्रव उनके सामने नहीं 
रही क्योंकि श्राय के विभिन्न स्रोत--पेन्शन, वकालत, पुस्तकों की रायल्टी बन 
गये थ॑ । 


आचार-विचार : 

सामाजिक एवं राजनीतिक क्षेत्र में अनेक व्यक्तियों तथा पत्रिकाओं की 
प्रशंसा ' एवं कट ग्रालोचना का पात्र होते हुए भी डॉ अम्बेडकर के व्यवहार में 
किसी प्रेकार का असन्तोष एवं भ्रहें-भावना का प्रदर्शन नहीं मिलता था। देश के 
महान नेताश्रों से उनका सीधा संघर्ष था; पर गाक्षेप एवं झ्ररोप करने वाले व्यक्तियों 
को वे बड़ी सतकेता, सावधानी एवं आंत्म-विश्वास के साथ उत्तर देते थे । उनके 
विचारों की तीखी प्रालोचनाएँ हुई-; पर उन्होंने अ्रपने-सिद्धान्तों को छोड़ा नहीं क्योंकि 
वे पूर्वाग्रही नहीं थे, बल्कि वुद्धि और अनुभव की: कसौटी पर खरे: उतरे विचार 
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उनमें थो । उनका व्यक्तित्व आत्मं- प्रशंसा से दर था । उनेके भ्राचार-विचार समाज 
को निरन्तर आत्माभिव्यक्ति की विशिष्ट सामग्री से समृद्ध कंर्ते रहे। उनके 
ग्राचार-विचार में मिथ्याडम्बर के लिए कोई स्थान नहीं थां। बाहरी टीप-दाप॑ 
में भी उनका विश्वास नहीं था। ठोस आत्म-शक्ति उनके व्यक्तित्व की मूल 
विशेषता थी । 


यह कहना अतिशयोक्ति न होगा कि वे अपनी कृतियों में जेसे श्रसाधारण, 
तीखे श्रालोचक एवं कठोर समीक्षक व्यक्ति प्रतीत होते हैं वंसे व्यवहार में नहीं थे । 
डॉ० साहब से, जिनका सम्बन्ध केवल पुस्तकों तक ही सीमित है, वे इसे श्लाघा 
भी मान सकते हैं; पर व्यक्तिगत सम्पर्क स्थापित हो जामे पर वे श्रति सामान्य 
साधारण विचारों वाले सरल श्ाकर्षक प्रकृति के व्यक्ति सिद्ध होते थ । निस्सन्देह 
उनके द्वारा सत्यता की अभिव्यक्ति व्यवस्थाओ्रों को अस्त-व्यस्त करने वाली होती 
थी और सत्य के समान, वे दृढ़-संकल्प भी थे । साथ ही: साथ सभी महापुरुषों 
के समान उनमें अथाह शक्ति थी और संमये का सदुपयोग करना उनकी झादत थी । 
उनमें भग्रवात्‌ बुद्ध के समान व्यांपक दृष्टि थी; लेकिन वच्नत्ता उंनंकी योग्यतांग्रों 
में सुस्पष्ठ नही होती थी ।: व्यवहार में अभद्वंता का श्रारोप, झाज तक उनके ऊपर 
किसी ने नही लगाया । कभी-कभी वार्तालाप में वे बहुत कुछ अपनी योग्यतांश्रों 
के बारे में कह जाते थे; परन्तु अपनी योग्यताश्रों के बारे में जो कुछ राय वे प्रकट 
करते थे, उंसको वे राष्ट्र के श्रति की गई सेवाश्रों से उचित सिद्ध करते थे । यही 
कारण है कि उनके पास श्राने वाले पंत्रों के अन्त में जो 'जयभीम? लिखा होता 
था, वह च्यायोचित संमंभझते थ । * 


कहा जाता है कि कोई व्यक्ति जितना ऊँचा उठता है, वह उतना ही श्रन्य 
लोगों से अलग होता जाता है। भीमराव के बारे में यह कथन लागू नहीं होता 
वेयोंकि जब वे अपनी झाराम मुद्रा में होते थ तब वे निरन्तर बातचीत करते रहते 
थ । उनको बातचीतों से आने वाले मेहमानों का मनोरंजन होता था और तंके 
भी सुनने को मिलते थ । जब वे हँसते थ तब बहुत जोर से हँसते थ , विशेषकर 
उस समय जब वे किसी पर व्यंग्य करत और उचकी हँसी में, उतके सामले बैठे 
लोगों द्वारा उत्तर में कुछ कहने का ही लोप हो जाता था। तहमद और कमीज 
पहने वेठे हुए, डॉ० अम्बेडकर हँसी का आनन्द लेते थे । हंसी-मजाक द्वारा श्रानतंद 
के अतिरिक्त उनको देहाती मजाकों श्रौर कहावतों में वड़ी रुचि थी। उनका प्रयोग 
कठोर, विचलित करने वाला होता था; पर वे जिन्दादिल हुग्न। करती थीं । उनमें 
आ्रामोद-भ्रमोद की भावना चविहित होती थी । सुनने वाले भ्रपती बातों को मानते 
हुए, उनके चुटकुलों से बड़ा आनन्द प्राप्त करत थ । डॉ० साहव का विनोद था 
मजाक बड़ा ही ममेभेदी हुआ करता था। तोखापन भी उससे होता था । इस 
प्रकार को श्रादतत सम्भवतः उनकी उस सामाजिक पृष्ठयूमि की अभिव्यक्ति थी जिसमें 
उन्हें अनेक प्रकार के कटू अनुभवों का सामना करता पड़ा । एक घपण्टे मे डॉ० 
साहब इतनी हँसी-मजाक फेंका करते थ॑ कि शायद ही कोई अ्रन्य महाएरुप पांच 
वर्ष मे' भी ऐसा नहीं करता हो । 
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निस्सन्देह उनकी मुद्रा विनोद-प्रिय श्रौर ज्ञानात्मक थी; पर धीरे-धीरे 
उनका स्वास्थ्य गिरता गया श्रौर साथ ही, उनकी आमोद-प्रमोद को आदत भी 
लुप्त होती गई; लेकिन फिर भी, शाम के वक्त वे एक सजीव राजा का रूप घारण 
कर छत थे। वे बंगल के खुल मंदान मे' भी बैठा करते थे । श्रपने आने वाले 
मेहमानों से मिलने के पूर्व वे यह घोषणा करवाया करते थों कि वे अब मिलने 
के लिए तैयार हैं श्रौर श्रा रहे हैं। कभी-कभी वे चूड़ीदार पाज़ामा और कुर्ता 
पहना करते थ । वे श्रोराम कुर्सी पर विराजमान हो जाते झ्यौर उनके नौकर 
सोफा श्रादि को संभालने लग जाते जिन पर वे अपने पैरों को टिका लेते । कभी 
कभी स्त्री-पुरुष भीड़ की भीड़ मे! श्राते शौर उनसे मिलने के लिए घण्टों इन्तजार 
करते थ; लंकिन जब डॉ० साहव बातें प्रारम्भ करते तो लोग प्रसन्न हो जाते और 
लम्बे समय तक वे उन्हें प्रवचन देते रहते थे 


*: कहा जाता है कि मीठी गिरी कठोर नारियल में ही निकलती है। यद्यपि 
डॉ० अम्बेडकर देखने में गम्भीर एवं भयानक लगते थे, पर उनमें भावनाओ्रों का 
सद्भम था| उनकी भावताश्रों का प्रदर्शन बड़ा ही .सा्थंक होता था । एक बार वे 
पिक्चर देखने गए श्रौर उसकी दर्देताक कहानी से द्रवित होकर, उसे बीच में ही 
छोड़कर चले आए थे । जब उनका पालतु कुत्ता बीमार पड़ गया, तब वे उसके 
स्वास्थ्य के बारे में बार-बार पूछते ओर स्वयं दिन मैं दो बार अ्रस्पताल में उऐे 
देखने जाया करते थे । जब उन्हें यह समाचार मिला कि कुत्ता मर गया है, तब वे 
अपनी कुर्पी में दुःख से पीड़ित चुपचाप बैठे रहे । एक बार रात के दी बजे एक 
गरीब महिला ने उनके दर्वाजे को खटखटाया श्रौर कहा कि वह ग्रपने मरणासन्न 
पत्ति को लिए बारह घण्टों से अस्पताल में भर्ती करामे का प्रयास कर रही है, लेकिन 
कोई डॉक्टर सुनता ही नहीं । डॉ० अम्बेडकर ने भ्रपनी कार में उसे बंठाया, 
प्रस्पताल गए भौर उसके पति को वहाँ भर्ती करवाया । तब वे सुबह चार वज 
अपने मित्र आचार्य एम० वी० दॉन्दे के दरवाजे पर जा चिल्लाए और वहाँ बैठकर 
चाय, प्री. |: श्री दॉन्दे अस्पताल के पास ही रहा करते थें। डॉ० साहब अपनी वका- 
लत के दौरान, बहुत से गरीब 'लोगों को निःशुल्क राम्र दिया करते श्रौर श्रधिकतर 
निध॑नों की सहायता में बड़ी रुचि लेते थे । 


। . उनका भ्राचार-विचार स्पष्ट एवं सरल, किन्तु मर्मभेदी तथा सार्थक हुमा 
करता था। उनके व्यक्तित्व में भावना एवं संवेदना का सेद्धम मिलता था। जेंव 
उनके सबसे छोटे पुत्र का देहावसान हुआ, तब उन्हें बड़ा दुःख हुआ । वे इतने 
द्रवित हो गए कि म्त बालक को छोड़ना नहीं चाहते थे। कई दिन तक वे 
उस कमरे में भ्रन्दर नहीं गए जहाँ उस बालक ने श्रन्तिम सांस ली थी । जब उनकी 
प्रथम पत्नी का देहान्त हुआ, तब तो उन्हें लगा कि जीवन में. कुछ नहीं रखा है.। 
उनके दुःख का ठिकाना न रहा । वे काफी दिनों त्तक दुःख .एवं शोक में डूबे रहे । 
एक बार उनकी आँखों में भयंकर दर्द हुआ, वे खूब रोए कि कहीं उनकी आ्राँखों 
को रोशनी न चली जाए -शर उनका जीना दृश्वार हो जाए । श्रपने किसी मृत मित्र 


के अन्तिम संस्कार के समय श्मशान घाट में ही वे फूढ-फूट कर रोए। ऐसा था 
ई 
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उनका कोमल हृदय कि वे अपने सग्रे-सम्वन्धियों एवं भिन्रों के दुःख-दर्द में साकी- 
दार हुआ करते थे । 


जव डॉ० साहव को धर्मपत्नी, रामाबाई का देहावसान हुआ, वे उनके पास 
ही थे । लगभग दस हजार धनी एवं नि्घेत, सामान्य तथा महात्‌, स्त्री-पुरुषों ने 
उनकी अन्त्येष्ठी यात्रा में भाग लिया । अम्भीर मुद्रा, दुःखी भावना में भारी मच 
सहित, डॉ० अम्वेडकर भी लोगों के वीच चल रहे थो । श्मशात घाट से लौटने के 
पश्चात, वे अपने कमरे में कई दिन तक बन्द रहे | दुश्ख से पीड़ित होते रहे । 
लाभग एक सप्ताह तक वे एक वच्चे के समान रोए। उनके मित्रों के लिए यह 
कठिन था कि डॉ० साहव को ढाढ़स दिलाए'। उनकी समृद्धि की देवी, मानवता के 
उत्थान में सहभागी, और सांसारिक जगत में अ्र्धाज्धिनी, अब उनसे विछुड़ गई । 
* यद्यपि डॉ० साहब ईश्वरादि को नंहीं मानते थे, पुरोहितवाद की गलत धारणाश्रों 
के विनाशक थे; परन्तु धर्मपत्नी के प्रति प्रयाढ़ प्रेम के कारण, उन्होंने एक महार 
पुरोहित को लेकर अपने पत्र द्वारा सभी क्रिया कर्म हिन्दू रीति से करवाए | यह 
पुरोहित, साम्भूमोर, डॉ० साहव का स्केल के दिनों से ही मित्र था । यहाँ तक कि 
डा० साहव ने साधु जंसे वस्त्र भी पहन लिए ताकि सांसारिक भोग विलासों से 
विरक्ति संभव हो सके । उन्होंने श्रपने सिर को भी मुंडा लिया। उनकां गम्भीर 
चेहरा, बड़ी बड़ी आँखें, शान्त वातावरण और केंसरी वस्त्र यह संकेत करते थे कि 
मानो डा० अम्बेडकर वास्तव में, जगतुृ-नकारात्मक प्रवृत्ति में खो गए हों । 


उनके श्राचार-विचार का एक और रोचक उदाहरण मिलता है ।- उनके 
अ्रनुयायियों की उनमें श्रट्ठ श्रास्था थी । जब डॉ० अम्बेडकर ने अपने भक्तों से कहा 
किवे देवी-देवताओं की पूजा-पाठ का परित्याग करें तो सबने उनकी श्राज्ञा का 
पालन प्रारम्भ कर दिया | लेकिन परम्परा तथा रोत्ति-रिवाज जहाँ खन में व्याप्त 
हों वहाँ ऐसा अधिक दिनों तक करना कंसे संभव होता ? शअज्नञान ने लोगों के 
मन-हृदय को जकड़ रखा था। उन्हें ईश्वर आदि का भय परेशान करने 
लगा । वहुत से स्त्री-पुरुष फिर से देवी-देवताशों की पूजा में लय गए । एक वृद्ध 
भक्त डॉ० साहव के पास गया और प्रार्थना की कि वह उस्ते गणपति की पजा करने 
की केबल एक बार अनुमत्ति दे दें ताकि वह श्रपनी प्रतिज्ञा पुरी कर सके जिसे उसने 
बहुत पहले किया था । डॉ० साहव उस वृद्ध की मुख मुद्रा देखकर हँसे और भारी 
प्रावाज में बोले; “तुम्हें किसने वतलाया कि मैं ईश्वर में विश्वास नहीं करता ? 
जाओ, तुम्हें जंसा श्रच्छा लगे वेसा ही करो ।"” वह वृद्ध बड़ा प्रसन्न हुआ और इस 
प्रकार, अ्रपती प्रतिज्ञा पूरी करने की स्वीकृति माँगी । 


दिनचर्पा एवं भोजन : 

बचपन में परिवार के अन्दर बालक भीमराव का जीवन नियमित नहीं था । 
उसकी प्रथम माँ तो भीम का बहुत ध्यान रखती थीं। ठीक समय पर उत्तका खाना 
बना देती, उनके कपड़े साफ कर देती और भीम की हर चीज की देखभाल रखती 
किन्तु उनकी सौतेलो माँ उनका कोई काम नहीं करतो । मानों उस्ते स्कूल जाना 
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नहीं पड़ता था। शअ्रपनी असली माँ के प्रभाव में भीम अपने को घर में वैसे ही 
श्रकैला महसूस करता जंसे कि हिन्दू समाज के अन्दर एक श्रछत होने के नाते। 
एक दिन खिन्न होकर वह घर छोड़कर भाग गया । श्रभी उसके जीवन में संयम 
नहीं था, भ्रस्थिरता थी । उसका ज्ञान श्रपूर्ण था, विद्या की पर्याप्तता नहीं थी प्रौर 
श्राथिक शक्ति की कमी थी। सारे परिवार में इस घटना से दुःख हुआ । सब ने 
पश्चाताप किया | भीम दो-तीन दिन में घर लौठ आया । उसने भी परिवार की 
मुसीबतों को महसूस किया। फिर उसने प्रतिज्ञा की कि वह उच्च शिक्षा प्राप्त 
करेगा शौर नियमित जीवन व्यतीत करेगा। वह एंसी कोई हरकत नहीं करेगा 
जिससे परिवार वालों को परेशानी हो ॥ 


तत्पश्चात्‌ भ्रम्बेडकर मे बी० ए० पाप्त किया और उच्च शिक्षा के लिए 
अमेरिका, लन्द्रन, तथा जमेनी गए। यहाँ उनका जीवन बड़ा ही संयत रहा। वे 
मितव्ययी बने और भपने समय के क्षण-क्षरा को उपयोगी बनाते रहे । धनाभाव 
के कारण डॉ० साहब का विदेशों में जीवन सधा हुआ झौर नियमित बना ।+ उनका 
एक-एक मिनट और क्षण ज्ञान-साधना में व्यतीत होता था। सादा भोजन उनव्‌ा 
खाना होता था । अधिकतर वह एक समय ही खाना खाया करते थे ताकि आलस्प 
न श्राए श्रौर साथ-साथ पैसा भी बचे । समय का श्रच्छा उपयोग करना उतकी 
आ्रादव बन गयी थी। उनमें फिजूलखर्ची नहीं थी, पर आवश्यक वस्तु्रों पर खर्च 
करने में उनको कोई संकोच नहीं होता था । विदेशों में शिक्षा के दौरान उनके 
जीवन में जो परिवर्तन श्राया वह प्रनुकरणीय था । हर समर्य पुस्तकों की संगति में 
ड्वे रहना उनके जीवन का भ्रद्ध वन गया था । 


विद्देशों में शिक्षा प्राप्त करमे के बाद श्र हाईकोर्ट में व्यस्त रहने से, 
डॉ० अ्रम्बेडकर ने समय की पाबन्दी को अत्यधिक महत्त्व दिया। उनके द्वारा 
समय के सदुपयोग पर किसी का अ्रधिकार नहीं था। हर समय व्यस्त रहना 
उनका जीवन था । नेपोलियन के लिए, .समय सब कुछ था। किसी व्यापारी 
के लिए, समय धव होता है; लेकिन डॉ० अम्बेडकर के लिए, समय ज्ञान था। 
उन्होंने भ्रपने जीवन के प्रत्येक क्षण का सदुषयोग किया । किसी क्षण का क्या मूल्य 
होता है, डॉ० साहब अ्रच्छी तरह जाचते थो । समय उनके लिए, सोने की खान के 
समान था । हमारे युग के महापुरुषों में डॉ० श्रम्वेडकर एक ऐसे व्यक्ति थे जिनमें 
वढ़-प्रतिज्ञा, दृढ़-लक्ष्य, धयेपूर्वक परिश्रम और समय की पावन्दी थी । इन्ही ग्रुणों 
के भ्राधार पर, उन्होंने अपना ज्ञान भण्डार बढ़ाया श्लौर काम करने की वह सामथ्य 
अपने में पैदा की जिसे सामान्‍य व्यक्ति प्राप्त करने का प्रयास करे तो दस जन्म लेने 
पर भी न कर पाए । 


डॉ० पअ्रम्बेडकर की जीवनचर्या का अनिवार्य श्रद्ध पुस्तकों का श्रध्ययन था । 
पस्तकें, उनकी दृष्टि में, शिक्षा एवं आत्म-विकास का उत्कृष्ट साधन हैं। वे मनो- 
रज्जन एवं श्राननन्‍्द का सबसे बढ़िया माध्यम हैं। उन्होंने पुस्तकों का अध्ययन मांत्र 
मनोरज्जन के लिए कभी नहीं किया । उन्होंने कहां; “जो पुस्तक मुझे शिक्षा देती है, 
वही मेरा मनोर०्जन है ।” पुस्तकों के बीच व्यस्तता ने डॉ० साहब को जीवन का 
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परमानन्द और ग्रम्भीर अकेलापन प्रदाव किया। उनका पढ़ता सुबह से प्रारम्भ 
होता, दोपहर, शाम झौर रात त्तक चलता रहता था । रात्रि के भोजन के बाद भी 
पुस्तकों का अध्ययन निरन्तर बना रहता। अ्रधिकतर पढ़ते-पढ़ते सुबह के सूर्य 
की रोशनी चमकने लगती थी । पीटर नाम का क्रृत्ता सुबह होते ही उनके कमरे में 
श्राता । वह उनके पर चूमता ओर तब डॉ० साहब को पता लग्रता कि सुबह हो 
गई है। उनकी इच्छा होती थी कि घण्डियों. की श्रावाज, गाड़ियों की गडगडाहट, 
हथोड़ों के धम-धमाके, और कारों की सनसनाहट से वे कहीं दूर चले जायें। 
ज्ञान के अ्रधाह सागर में ड्बकर, ज्ञानाजेन करे। विद्यानुराग उनमें अद्वितीय था। 
उनकी इच्छा थी कि कहीं दूर सघन जगलों में एक पुस्तकालय रूपी कुटिया 
बनाकर सर्वोत्तम ग्रन्थों का अध्ययत्त किया जाए। क्या यह देनिक प्रकाश के लिए 
साधना थी श्रथवा मानवीय हृदय, श्रहम, न्याय तथा स्वार्थ के भेद को जातने का 
प्रयास था ?. 


वाइसराय की कार्यकारिणी के श्रम-मन्त्री होने के पुर्वे, डॉ० अम्बेडकर 
का जीवन श्रधिक नियमित नहीं था। उन्त दिनों वे सुबह तड़के उठा करते थे अथवा 
सारी रात पढ़ने के पश्चात्‌ चार बजे सो जाते और फिर सुबह उठ जाते । सुबह 
थोड़ा सा व्यायाम करना उनकी झ्रादत थी । फिर स्तान करते श्रौर नाश्ता लेते. । 
ग्रखवार पढ़ने के.बाद,. वे खाना खाते, श्रीर फिर जल्दी-जल्दी सुबह डाक से श्राने 
वाली पुस्तकों पर नज़र डालते, उसके कुछ पृष्ठ उलठते, अपनी कार में वेठकर कोर्ट 
चले जाते थे । जब कभी श्रदालत में मुकदमा होता था, वे दोपहर का भोजन किसी 
होटल में ले लिया करते थे। अदालत का काम करने के पश्चात्‌, वह बुक- 
स्‍्टॉलों की देखभाल करते, और खरीदकर नई पुस्तकों का ढ़ेर घर ले झाते थे 
अथवा रास्ते में, वे श्रपते किसी मित्र के पास जाते जहाँ से उन्हें कोई पुस्तक लेनी 
होतीं थी । रात्रि भोजन के साथ, वे-पुस्तक भी देखते रहते थे श्लौर फिर बही 
निरन्तर अध्ययन चलता रहता था । 


जब डॉ० भ्रम्बेडकर किसी महत्त्वपूर्ण पुस्तक के अध्ययन में लींन होतें, यो 
फिर किसी पर क्रोध दिखा रहे होते, तो वे मिलने वालों को समय मुश्किल से देते 
थे | वे उनपर एक नज़र डालते और फिर पुस्तक के अ्रध्ययन में खो जाते थे । 
कभी- कभी कोई मिलने वाला काफी देर तकं इन्तजार करता, कुछ अटपटा मह॒सू से 
करता भर थोड़ी देर वाद सोचता कि ऐसे गंहने अध्ययन में डूबे मंह।पुंरुष को 
समय नष्ट करना पाप है । वह मिले बिना हीं सीढ़ियों से नीचे उत्तर श्राती और॑ अपते 
घर चला जाता था, ऐसा कभी-कभी होता था। रात्रि को सोने से पूर्व बे एक 
गिलास दूध पिया करते थे, जो उन्हें बहुत पसन्द था । अपनी दूसरी शादी के बाद, 
उनकी डॉक्टर पत्नी ने उनके जीवन को पूर्णतः नियमित करने का भरसफ़ प्रयास 
किया; लेकिन उनके लिए, यह असम्भव सिद्ध हुप्ना । पढ़ाई-लिखाई के अभाव में, 
किसी प्रक्तार के नियमित जीवन की कल्पना उतके मन में कतई नहीं श्राई । 


डॉ० अम्वेडकर के व्यक्तित्व में, संयम, परिश्रमः एवं. कार्यक्षमता दिनोदिन 
बढ़ती चली गई औ्रौर वह उनकी दिनचर्या के अंग बन-गई । कानून मंत्री पद से त्याग- 
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पत्र देने के बाद, वे किसी कार्यालय में नहीं जाते थे। घर पर ही वह अपना सारा 
काम काज स्वयं करते थे। वह स्वयं लिखते थे । चाहते तो कोई स्टेनो रख सकते 
थे, पर वृद्धावस्था तक ऐसा नहीं किया । उन्हें लिखने में आनन्द आता था श्ौर 
लेखक के रूप में उन्होंने 'स्व' की श्रनुभूति- को मंगलमय माना, भले ही झनेकों 
श्रभाव विद्यमान क्‍यों न हों । नेन्र-रोग ने उनके पढ़मे-लिखने के क्वार्य में व्यवधान 
डालने का प्रयास किया, पर वे ऐसे महान्‌ योद्धा निकले कि उस रोग पर उन्होंने 
विजय प्राप्त करली ओर जीवन के श्रन्तिम क्षणों तक पढ़ने-लिखने की साधना में 
निरन्तर लीन रहे। उन्हें घुटनों का दर्द भी बहुत परेशान करता था । सारी उम्र 
इस दर्द से वह पीड़ित रहे । महापुरुष कहीं भी हो, कैसा भी हो, वह किसी भी 
स्थिति में हो, वह कभी भो श्रपनी ज्ञान-कर्म भक्ति से विमुख होकर विश्राम्र में 
समय नष्ट नहीं करता | उसका जीवन निरच्तर साधना के मार्ग पर गतिशील रहता 
है भौर अपने प्रकाश से जन-समुदाय का मार्ग-दर्शन करता है। भीमराव का जीवन 
ऐसा ही एक उदाहरण प्रस्तुत करता है । 


बाबा साहब का भोजन बड़ा ही सादा हुआ करता था । जब से रामाबाई 
की मृत्यु हुईं' तब से उनके ' खाने-पीने की व्य+स्था अच्छी नहीं बन पाई। जैसा 
'नौकर-चाकर उन्हें खाता बना कर देते, वेसा ही वे खा लिया करते थे । उन्हें स्वादिष्ट 
तथा ग़रम-गरम भोजन खाने में कोई विशेष रुचि नहीं थी । उन्हें कुछ लोगों की 
यह आदत पसन्द नहीं थी कि चूल्हे के पास बैठकर गरम चपातियां खाई जायें 
और साथ ही साथ श्रपती पत्तियों से गप्प-सप्प लड़ाई जाए । “पेट में ई'धन डालना 
'है ताकि शरीर में शक्ति उत्पन्न हो सके । ऐसे व्यक्तियों ने जीवन का लक्ष्य केवल 
स्वाद, भोजन बाना ही समझ रखा है ।” ऐसा उनका विचार था। डा० साहब 
का भोजन थोड़ा सा चावल, दही, अरहर या कोई श्र दाल, बाजरे की एक श्राध 
रोटी और बेसन में तली मछली के तीन-चार टुकड़े और थोड़ा सा सलाद प्राय: 
हुआ करता था । विशेष खाद्य पदार्थों में उनकी रुचि नहीं थी । खाना खाति समय 
पढना उनकी शभ्रादत थी | जहां वह खाना खाते वहां ढेर सारे पन्न-पत्रिकाएं श्रौर 
पुस्तक पड़ी होती थीं। वह एक कौर खाते श्रौर पढने लग जाते थे । खाता ठण्डा 
हो रहा हो इसकी उन्हें चिन्ता वहीं थी । खाना खाकर, थोड़ा सा लेटकर विश्राम 
करते थे । फिर भी कुछ न कुछ पढ़ते रहते थे । कैवल झपकी श्राने पर ही वे 
पढना बन्द करते थे | सुबह का नाश्ता भी उनका सादा था। एक चाय का प्याला 
और विस्कुट्स के कुछ टुकड़े उनके लिए पर्याप्त थे । । 


डॉ० साहब को दो सब्जियां बहुत भ्रधिक पसन्द थीं--मूली की भाजी और 
सरसों का साग । सरसों का साग उनको विशेष पसन्द था विशेषकर उस समय उन्हें 
सागर खाने में आनन्द श्राता था जब उसमें श॒द्ध देशी घी का तड़का लगाः रहता 
था। वह मीट अवश्य खाते थे, पर उप्तके शौकीन नहीं थे | मछली उन्हें पसन्द 
थी । वह अण्डे भी खाया करते थे । लेकिन मधुमेह रोग ने उतकी खुराक को बहुत 
कम कर दिया था । दूध उन्हें श्रिय था । रुखी-सूखी रोटी से उन्हें परहेज नहीं था । 
एक बार कहीं देहात में वे भाषण देने गए हुए थे । वहाँ जाते ही-उन्हें भूख लगी 
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शरीर शीघ्र कुछ खाने को मांगा । आयोजन के कार्य-कर्ता बड़े मेपे क्योंकि भोजन 
का प्रवन्‍न्ध काफी देर में होने वाला था। पडोस के ही किसी घर से वासी रोटी 
ओर प्याज उनके लिए उपलब्ध हो पाई । डॉ० साहव ने प्याज-रोटी को बड़े ही 
चाव से खाया। सी देहाती स्त्री-पुरुषों को आश्चये हुआ कि वावा साहब इतना 
सादा खाना भी खा लिया करते हैं । 


वेशभूषा एवं रुचि : 

डॉ० अम्बेडकर की वेशभूषा में वड़े उतार-चढ़ाव भ्राए | धनाभाव के कारण 
उनका प्रारम्भिक जीवन बहुत ही सरल था। स्कूल जाते समय वे एक छंगोटी 
और सीधी-सादो कमीज पहन जाया करते थे। घर आते ही कमीज उतार देते 
और नंगे शरीर खेलते-घृमते रहते थे। बॉम्वे आने तक उनके पास कीमती बस्त्र 
नहीं थे । एक सामान्य विद्यार्थी की तरह, वे सादा जीवन व्यत्तीत करते थे । 

पाश्चात्य देशों में विद्याध्यपयनत के पश्चात्‌, उनकी वेशभूषा में वड़ा परिवर्तंत 
आया श्ौर वे शअ्रच्छे वस्त्र पहनने के शौक्गीन बन गए। साफ-सुथरे कपड़े तो वे 
प्रारम्भ से ही पहनते थे; पर अच्छे-अच्छे सूट पहनने का शौक उन्हें हो गया । उन्हें 
चटकीले वस्त्र पसन्द नहीं थे। उनके कपड़ों का रंग अधिकतर गेहुँझा, ब्ादामी, 
स्‍लेटी तथा सफंद हुआ करता था। हल्के रंग के सूट तथा अन्य वस्त्र उन्हें अधिक 
पसन्द थे । रंग-विरंगी टाइयां भी वे रखा करते थे। छींट एवं पट्टीदार टाइयां 
उन्हें अधिक पसन्द थीं। जब वे सूट पहनकर निकलते या कहीं भाषण देते तो 
उनकी छवि निराली होती थी। उतका गौर-वर्णे, भारी-गोल चेहरा, बड़ी-बड़ी 
आंखें, सफाई के कठे-छेटे बाल, चौड़ा खुला वक्ष आदि प्रत्येक रंग के सूट के साथ 
बड़े श्रच्छे लगते थे। झपनी इस वेशभूषा में वे उच्च पद पर श्रासीन एक बड़े 
सरकारी झॉफीसर से कम नहीं लगते थे। वे पेण्ट और बन्द गले का कोट भी 
पहनते थे । जब वे किसी बड़े आदमी से मिलने जाते या किसी सन्ना में भाषण 
करने जाते तो वे सूट अथवा बन्द गले का कोट पहनकर ही जात थे। उनके बस्त्रों 
में सादगी तथा गम्भोरता भलकती थी । 

डॉ० भ्रम्वेडकर जो घर के बाहर होते थो, वसे घर के अन्दर नहीं थे । 
घर में प्राय: चड़ीदार या थोड़ा खुला पाजामा तथा कुर्ता पहनते थे और वह भी 

ढाईदार तथा एकदम सफद । शाम को वे आरामदेह वस्त्र पहनकर लॉन में बैठा 

करते थे और घण्टों तक आगन्तुकों से ददंभरी कहानियां एवं घटनाएं चुना करते 
थे । वाहर वे चाहे गर्मी हो या सर्दी सदेव सूट में जाया करते थे । उनकी मान्यत्ता 
थी कि व्यक्तित्व का सर्वप्रयम प्रभाव कपड़ों से ही होता है। उन्‍होंने शिक्षित दलित 
नवयुवकों को सलाह दी कि वे अपने-अपने गांवों या मुहल्लों में साफ-सुथरे कपड़े 
पहनकर निकला करें। उनका ऐसा करना ही दलित समाज के स्त्री-पुरुषों को 
सफाई एवं अच्छे वस्चों की ओर आझाकपित करेगा और इस प्रकार वे समाज की 
सेवा का उदाहरण प्रस्तुत करेंगे। उन्होंने महाराष्ट्र की स्त्रियों को सलाह दी 
कि वे प्रपने अद्ध -नग्त शरीर को कपड़ों से ढककर रखा करें | घटनों से नीचे तक 
घोतियां पहना करें और पीठ को भी चोलियों से ढ़का करें | सभी स्त्रियां ऐसा ही 
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करने लगीं, क्योंकि उसके उद्धारक ने श्रातज्षा दी थी । 


हा जाता है कि लोग अपनी प्रतिभा के अनुकल अपनी- रुचियों का निर्माण 
कर लत हैं। भीमराव की रुचि को यदि हम इस मापदण्ड से मापने का प्रयास करें 
तो निश्चय ही यह बात सही प्रतीत होती है । उनको रुचि चहुमुखी थी | उनको 
कई प्रकार के विरल शौक थे | उनका जीवन बड़ा ही व्यस्त था-। एक प्रकार का 
तूफानी जीवन था; रऊूकिन अपनी वृद्धावस्था में वे संगीत सुनने के लिए कुछ समय 
निकाल लिया करते थे । उन्हें संगीत का पहले से कुछ शौक था । उसका अपना 
यह दृष्टिकोण था कि प्रत्येक झादमी को संगीत की सामजञ्जस्थता और कला की 
सौन्दर्यता से प्रेम करना चाहिए। अपने जीवन की शाम की वैला में, उन्होंने 
वॉयलिन सीखने के पाठ सुने । प्रधानमन्वी चचिल के समान, वे चित्र भी खींचा 
करते थे और जब नौकर यह बतलाता कि उनकी चित्रकारी बड़ी सजीव है त्तो 
वे हँस दिया करत शो | एक कलाकार एवं चित्रकार के रूप में, उनका ध्यान उस 
समय उनके चौकर एवं डॉक्टर पत्ती द्वारा कला-वचित्र॒कारी की ओर आकर्षित 
किया जाता जब वे कई दिनों तक पुस्तकों से ही तन्तिरत्तर चिपके रहते थे। 
अच्छे चित्रों एवं वास्तुकला के सुन्दर नम्नों में उनकी विशेष रुचि थी । उन्हें इस 
बात की बड़ी शिकायत थी कि भारत में कला की प्रश्नंसा को जात्तिवाद तक सीमित 
कर दिया गया है | कोई कलाकार, यदि किसी विशेष कला में रुचि रखता हो तो उसे 
जाति विशेष में ही पैदा होना चाहिए । चूकि आदमी अपनी कलात्मक रुचि का 
अतुस रण अपने मनपसन्द नहीं कर पाया, इसलिए भारतीय समाज में कला की 
बहुत बड़ी क्षति हुई । 
डॉ० अम्बेडकर का निवास-स्थान निर्जन दूर जद्लों में नहीं था जिससे 
त्याग या तपस्या के स्थान का आभास मिलता डो | उनके वृहद्र पुस्तकालय, कीमती 
कपड़े, विभिन्न प्रकार के पेन, आलीशान कार, विविध प्रकार के शू तथा बूट और 
दुर्लभ चित्रों का संकलन--सभी चीजें उनकी वहुमुखी रुचि का मात्र प्रदर्शन ही नहीं 
बल्कि उनके ग्राकर्षक विजेता व्यक्तित्व के जीवित लक्षण थीं । उन्होंने अपने अनुभव 
से वह सव कुछ प्राप्त किया जिसमें उनकी रुचि थी। ये अच्छी, सुन्दर एवं दुंलेभ 
वस्तुएँ उनकी विरक्ति के प्रदर्शन नंहीं, बल्कि एक महान्‌ व्यक्ति द्वारा प्रगति की 
उच्चता, शान, शक्ति एवं ज्ञान के प्रतीक थीं ! ये वस्तुएं एक ऐसे महान्‌ व्यक्ति 
द्वारा छोड़े गए जीवन-चिह्न थीं जिसे भूख का सामना करना पड़ा, जिसे मामूली 
गाड़ी से ढकेला गया, होटलों से खदेड़ा गया और कॉल्जों, अदालतों एवं दफ्तरों 
से बहिष्कृत किया गया । एक ऐसा भी समय आया कि वह व्यक्ति अपनी रुचि की 
हर वस्तु को खरीद सकता था । 


>> 


बड़े और विविध प्रकार के फाउण्ठेन पेनों में डां० साहव की बड़ी रुचि थी ! 
वे घण्ठों तक लिखते रहते थो । इसलिए चे बड़े पेनों के शौकीन थे ताकि स्याही 
जल्दी समाप्त न हो। कीमती डेस और बढ़िया काटिय को वे पसन्द करत थो,। 
“लगता है उन्हें अपने को जितना सम्भव हो महान्‌ बनने में खुशी महसूस होती थी । 
फिर भी, जीवन के सनी क्षेत्रों में, उनके प्रन्दर आत्म-संयम था जो उन्हें विद्यार्थी- 


[67 


जीवन से ही रखना पड़ता था। आत्म-संयम, श्रात्म-विश्वात और शबआत्म-सम्मान 
उनके जीवन के महत्त्वपूर्ण मूल्य थे । वे बीड़ी-सिगरेट नहीं पीते थे । मीट अवश्य 
खाते छे; पर उसके श्रत्यधिक शौकीन नहीं थे । वे पूर्णात: मद्य त्यागी थो । उनका 
भोजन प्रायः सादा ही हुआ करता था । 


पुस्तकों के अध्ययन में लीन रहना उनका बहुत बड़ा शौक था। अतः उन्हें 
कुछ लोग 'किततावी-कीड़ा” भी कहा करते थे | यही कारण है कि सामाजिक चहल- 
पहल के लिए उनके पास समय नहीं था। सभाश्रों में अवश्य जात थे । जीवन की 
सामाजिक चटके-मटक के लिए उतंमें रुचि नहीं थी । वे कंभी-कभी पिक्चर देखने 
क्षी जाया करते थे | 'अंकिल टॉम' पिक्चर को उन्होंने भ्रपती प्रथम पत्नी रामावाई 
के साथ देखा । 'अ्रछूत कन्या” नामक फिल्‍म भी उन्होंने देखी श्रौर उसे देखकर 
उनकी श्रांखें वेदना से भर गई । फिल्‍म एक अछत लड़को के जीवन से सम्बन्धित 
थी.। अपनी डॉक्टर पत्नी के साथ डॉ० श्रम्वेडकर ने 'श्रॉलीवर टुइस्ट” फिल्म को 
देखा । उन्हें फिल्‍म देखने का शौक चहों था क्योंकि जब वे नि्धनों, दंलितों प्रादि 
के जीवन की और देखते थो तव उनके हृदय में, धड़कन पंदा हो उठती थी । अयने 
वचपत मे, उन्होंने क्रिकेट का. खेल भी देखा और जब उनकी प्रथम पत्नी स्थान- 
परिवतंन के लिए.घंरवार गई थीं तव वहां . भी उन्होंने होस्टल के विद्यार्थियों के 
साथ क्रिकेट खेली.! दलित विद्यार्थियों के मुखिया वही थे । 2]-22 व की उम्र 
में वे .काडस भी खेलकर ग्रानन्दित होते थे शौर कभी-कभो वड़ी रुचि के साथ 
ब्रिज के .दोर भी चलते थो । समुद्र मे! वे रोजाना नहाया करते थे, प्राय: व्यायाम 
की दष्टि से, कभी-कभी विषयान्तर के लिए । 


डॉ० सांहंव स्वयं भोजन बनाने में दक्ष थे पर उनकी विशेष स्वादिष्ट खाने 
में रुचि कम थी | जैसा मिल जाता वे खा लिया करते थे। श्रपनी प्रौढावस्था में, 
विशेषकर .,जव वे दिल्‍ली में रहने लगे थे, वे इतवार के दित स्वयं भोजन तैयार 
करते प्रौर अपने किसी मित्र के साथ उसका ग्रानन्द लिया करते थे। कभी-कभी वे 
भोजन अपने पुस्तकालय में ही मंगवा लिया करते थे | जब वे अपने परिवार के 
सदस्यों से नाराज होते तव वे एक मूर्ति के समान शान्त बने रहते थे । न वोलते 
भर खाना भी नहीं खाते थे । तब वे स्वतः भुनभुनाते कि वे एक ऐसे आदमी हैं 
जो अन्य व्यक्तियों की सद्भुति में रहने के लायक नहीं है | उन्होंने वर्षों तक निरन्तर 
संघ किया, दलितों की चिन्ताएं की और स्वयं अनेक प्रकार की मुसीबतों से 
से घिरे रहे, पर उनके चेहरे पर जरा भी शिकन नहीं भ्राई । कुछ दिनों तक वे 
एपेण्डिसाइटिस तथा ब्लड प्र शर से पीड़ित रहे । इसके अलावा, उनकी वृद्धावस्था को 
डॉयविटीज रोग ने घर दबोचा | उनकी देह उन्हें जबाब देती जा रही थी, परन्तु 
उनका सद्धूल्प सुदृढ़ था । उनकी मानसिक स्थित्ति ज्यों की त्यों बनी रही । सम्‌ 
954 के आरम्भ में उनके पैरों का बिजली से उपचार हुआ | उन्हें विवेष आराम 
नहीं हुआ । दांगों से चलना उनके लिए कठिन हो गया । किसी छड़ी या लट॒ठ 
अथवा अपने अवैतनिक सचिव या अन्य किसी व्यक्ति के कंधों के सहारे, वे थोड़ा 
चहुत चल सकते में समर्थ थे । 
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डॉ० सहाव का हस्त-लेखन बहुत अच्छा था। उनका अ्रपता शानदार 
स्टाइल था। वे श्रधिकतरं बड़ा-बंडा तथा ठोस लिखते शो । उतका हस्त-लेखन 
उनकी दुढ़ता, स्पष्टता एवं कलात्मकता का प्रतीक था। डॉ० श्रम्बेडकर को बढ़िया 
किस्म के कुत्तों से बड़ा प्रेम था । देश के किसी भी कोने से वे उस कुत्ते को घर ले 
आया करते, जिसे वे पसन्द किया करते थे । महाड जल सत्याग्रह के दौरान, उनके 
कुत्तो ने ही सर्वप्रथम चौवदार तालाब से. पानी पिया था । फिर स्वयं डॉ० साहब 
तथा अ्रंन्य लोगों ने जलाचमन किया। उन्हें मुर्गी-गालन का शौक भी था । उनकी 
कोठी में मुर्गीखाना बना था जिसमें मुर्गी-मुर्गों को वे पालते थे । उन्हीं के अण्डों 
का वे सेवन किया करते शो। उन्होंने उन सभी रुचियों को पूरा किया जिन्हें थे 
पूरा कर सकते छझो | उनको जिन झाकषक वस्तुग्रों से प्रेम था, वह उन्हें यथासम्भव 
खरीद भी लिया करते थे । 


डॉ० अम्बेडकर से मिलना एक बोलते म्यूजियम के साक्षात्कार के समान 
था । उनका वार्तालाव देदीप्यमान, श्राकषंक, कठोर तथा ज्ञानवधक हुआ करता था । 
उनकी वातचीतों के. दोरान विविध विषयों पर चर्चाएँ चलती रहती थीं जो उनके 
मन रूपी म्यूजियम में भरी पड़ी रहती थी । वह श्रपने श्रोताश्नरीं को प्राचीनकाल 
की श्रोर ले जाते | मध्यकालीत श्रन्धकार से निकालते हुए एक ऐसे स्थान पर ले 
आते जहां वे दुनिया को दृष्टिगोचर कर सकते थे । डॉ० अम्बेडकर उन्हें भूतकाल 
की व्याख्या से परिचय देते, विभिन्न दन्‍त कथाओं का महत्त्व बतलातें श्रोर फिर 
प्राचीन एवं श्राधुनिक दर्शनों, धर्मों एवं सिद्धान्तों का विश्लेषण करते थे। श्रोताश्रों 
को बड़ा आनन्द श्राता था | वे उनकी बातों से उकताते नहीं थे । : झ्राधुनिक युग के 
महान्‌ ऋषियों में से एक, डॉ० अम्बेडक्रर, के साथ सम्पर्क स्थापित कर वे बहुत 
आनन्दित होते थे । उनके सम्पर्क में सामीप्य तथा शआात्मीयता थी जिसके कारण 
जन-साधारण भी उनसे एक वार मिलकर मुग्ध हो जाया करता था। 


उन्हें किताबें खरीदने एवं पढ़ने का ही शौक नहीं था, उन्हें सम्भाल कर 
रखना, व्यवस्थित रूप में पाना भी, उनको प्रिय लगता था । एक वार डॉ० अम्बेडकर 
ने कहा कि, दुर्भाग्यवश यदि कोई कारिन्दा उनके पृस्तकालय को कब्जे में करने 
आ्राए तो वे उसे प्रथम पुस्तक छने से पहिले ही जान से मार देंगे। पुस्तक ही उनका 
अ्रसली जीवन था | उन्हीं में उनके प्राण णे । सिसरो कहता था कि वह पुस्तकों के 
बीच रहने के लिए सबका त्याग कर देंगे। गिव्वन ने कहा, कि वह भारत के समस्त 
खजानों के बदले में भी पुस्तक-प्रे म का त्याग नहीं करेंगे । मेकॉले ने इच्छा व्यक्त 
की, कि यदि वह राजा होने के बाद पुस्तक नहीं पढ़ सका अथवा उसे नहीं पढ़ने 
दिया गया तो वह राजा वनना कतई पसन्द नहीं करेगा । डॉ० अम्बेडकर की भी 
अ्रपनी प्रतिज्ञा थी । जब उन्हें नेत्र-रोग हुआ तव वह फूट-फूट कर रोये कि कहीं 
उनका पुस्तक पढ़ता बन्द न हो जाये। उन्होंने सोचा कि यदि उनके नेत्रों को 
रोशनी चली गई तो,वे अपने जीवन का श्रन्त कर लेंगे । ऐसा था उनका पुस्तक- 
शौक । पुस्तकें ही उनके साथी और भिन्न थो। पुस्तकों के अभाव में उनका समस्त 
जीवन शून्य था । 
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डॉ० अ्रम्बेडकर को केवल पुस्तकें पढ़ने का शौक नहीं था। पुस्तकें लिखना 
भी उनके व्यक्तित्व का अद्भ था। जब कभी भी वे चई पुस्तक लिखते थे, उनको 
वहुत्त खुशी होती थी और जब वह अपने विचारों को पुस्तक के रूप में प्रकाशित 
देखते थे, तब उन्हें श्रसीम आवन्द की अनुभूति होती थी। उनके मस्तिष्क से 
निकली एक पुस्तक की उनकी खुशी कहीं चार बच्चों के जन्म से बढ़ कर होती 
थी । जैफरसन ने अपने पुस्तकालय को अमेरिकी सरकार को बेच दिया था ताकि 
वह अपने ऋणों को चुका दे। डॉ० अम्बेडकर ने अपने पुस्तकालय के सिद्धार्थ 
कॉलेज, वॉम्घचे, जिसकी स्थापना स्वयं उन्होंने ही की थी, को दे दिया जिसकी 
केवल उन्हें आधी कीमत मिली, जितनी कि विरला ने उन्हें देने को कहा 
था। विरला ने उनके पस्तकालय की पृस्तकों की कीमत परद्रह लाख रुपये आंकी 
थी । वबविरला को उन्होंने अपने पुस्तकालय को नहीं वेचा; वल्कि अपनी ही संस्था 
को आधी कीमत पर वेचा ताकि उस पुस्तकालय से उनका सम्पक बराबर बना 
रहे । उसके वाद जब वह श्रममन्त्री बनें और 26 अ्रलीपुर रोड़, दिल्‍ली, में रहने 
लग्रे, तव भी वह निरन्तर पुस्तक खरीदते रहे ) वहां पर भी बहुत बड़ा पृस्तकालय 
विकसित हो गया, जिसकी कीमत भी लाखों में थी । 


उनकी रुचियां स्वतन्त्र थीं। डॉ० साहव का जीवन रुढ़ियत संस्कारों से 
मुक्त था। वे अपनी रुचि, बुद्धि एवं आचरण के अनुसार रूढ़िवद्ध संस्कारों का 
पूर्शातया खण्डन. करते थेतथा उस खोखली ब्राह्मणी आदणश्श नीति को नष्ट करना 
चाहते थे जिसके कारण व्यक्ति श्रपनी-इच्छानुसार स्वतन्त्र न रह कर, अपेनी रुचि 
झनुसार काम न कर, समाज की परम्पराओं और संस्कारों के इशारों पर कठपुतली। 
मात्र बत कर:ताचता रहे । डाँ० साहव की मान्यता थी कि यदि मनुष्य को अपनी 
रूचि अनुसार घन्धा या रोजगार न मिले तो आशिक व्यवस्था खुशहाल नहीं हो 
सकती । मनुष्य को रूढ़ि, परम्परा, अन्धविश्वास, अज्ञान एवं अ्रशिक्षा के बन्धन से 
मुक्त किया जाना चाहिए। उम्र के मोड़ के साथ-साथ डॉ० साहव की रुचियों, 
ग्राचार-विचारों, तथा अभ्यासों में थोड़ा सा अन्तर अवश्य आया, पर परिस्थितियों 
के थपेड़े सहुत करके भी, दलितों को सेवा में लोन रहते हुए भी, वे अपने ढंग, 
रुचि अनुसार जिये । वनावटी रहन-सहन तथा वेशभूषा में उनका विश्वास नहीं था। 


डॉ० अम्बेडकर का शरीर काफी स्थूल था | उन्हें घृमने-फिरने तथा टहलने 
का शौक नहीं था और न ही किसी प्रकार के नियसित व्यायाम में उनकी रुचि 
थी। अमेरिका जब गए उस समय उनकी पहलवानी में रुचि थी । स्वास्थ्य के बारे 
उन्हें कोई भारी चिन्ता नहीं थी। वास्तव में वे विद्या प्र मो थे और पढ़ने 
लिखने से उन्हें फ्रसत्त नहीं थी । बे स्नान के वाद कच्चे खोपरे (नारियल) का 
तल अपन सिर में लगाया करते थे । वृद्धावस्था तक उनके वाल काले बने रहे । 
चेहरे पर एक भी मर्री नहीं पड़ पाई। व्यायाम तथा आसनों को वे अच्छा 
मानते थे । चूंकि वह शरीर को स्वस्थ एवं वलिष्ठ बनाने में सहायक सिद्ध होते 
लेकिन डॉ० साहव तो विभिन्न प्रकार की पत्र-पत्रिकाग्रों तथा पुस्तकों से बिरे रहते 
थ। उन्हें रोटी भरूत्र॒ की अपेक्षा पढ़न-लिखते की भूख इतनी अधिक थी कि वह 
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श्रपने मधुमेह रोग कौ कतई चिन्ता नहीं करते चिन्ता नहीं करते थे । हर स्थिति 
में पुस्तकों के अथाह्‌ सागर में डूबे रहना, उनका बहुत बड़ा शौक था जो जीवन 
पयन्त वना रहा । 


प्रभावशाली वक्ता : 


कोई महात्‌ व्यक्ति प्रभावशाली वक्ता हो; उसकी श्रच्छी भाषण-कला हो 
यह झ्रावश्यक नहीं; लेकिन बाबा साहब न केवल महान्‌ आदमी के रूप में एक ठोस 
विद्वान के रूप में विशेष ख्याति प्राप्त कर चुके थे, बल्कि बह प्रभावशाली वक्ता भी 
थे। उनके व्यक्तित्व की यह विलक्षणता उनके निरन्तर परिश्रम का ही परिणाम 
था। एक बार उन्होंने किसी पत्रकार से कहा कि 'तुम्हें मेरे परिश्रम एवं पीड़ाग्रों 
का तनिक भी ऐहसास नहीं होगा, यदि तुम मेरे स्थान पर होते तो वष्ठ हो गए 
होते ।” उनके प्रभावशाली वक्ता होने का भी एक रहस्प था जिसे सामान्य लोग 
समभने में समर्थ नहीं हो पाते। वह रहस्य था उनके जीवन की एक निश्चित 
ग्रादर्श के प्रति तिष्ठा एवं भक्ति । डॉ० साहब की मान्यता थी कि किसी सर्वोच्च 
आदश का अनुसरण, आदमी को प्रेरक शक्ति और अभ्रडिय नेतिक तायकंत्व प्रदात 
करता है। जीवन भर उन्होंने अपनी शक्तियों का विकास किया और, उन्हें अपने 
लोगों के मुक्ति संग्राम में निष्ठापूर्वक अभिव्यक्त किया । दलितों को मुक्ति ही उत्तकी 
साँस थी | उनके रक्त की ज्वाला थी । उद्ी आदर्श की प्राप्ति के लिए डॉ० अम्बेड-' 
कर ते अपने समस्त ज्ञान, सामर्थ्य, सुख एवं परिश्रम को ग्रवित. कर दिया थ्रा। 
उत्तमें एक विचारक जो कर्म को प्रम करता हो और एक धिद्दान्‌ जो विभिन्न त्रिषयों 
में व्यस्त हो, का विचित्र सद्भम था| कम ज्ञान के बिना भन्धा होता है; लेकिन डॉ० 
श्रम्बेडकर में कर्म, ज्ञान एवं चित्तन सभी. का श्रच्छा समन्वय था। उन्होंने विद्या 
एवं राजनीति के क्षेत्र में तहलका मचा दिया। उनमें अ्रथाह ज्ञान-भण्डार था । 
जीवन का व्यापक ग्रनुभव था । साथ ही साथ अपने आदशशे को पूरा करने की उनमें 
असीम उत्कण्ठा थी । 

निस्सन्देह डा श्रम्वेडकर का अथाह ज्ञान, श्रादर्श का श्रनुसरण और कर्तव्य 
के प्रति निष्ठा उन्हें प्रभावशाली वक्ता बनाने में समर्थ हुए । उत पर समय की छाप 
अत्यन्त तीतच्र गति से पड़ी थी। समय एवं परिस्थिति को, पहचातते की उतमें अर - 
सुत शक्ति थी । नेतृत्व के सभी गुण उनके व्यक्तित्व में निहित थे । . उनके जीवन में 
आ्रादर्शवाद एवं व्यवहारिकता का अ्रदृभृति समन्वय .था। ज्ञान श्ौर श्रतुभव का 
प्रनुपम सद्भम था। एक ओर उतका शास्तप्रिय विद्याध्यमन था तो दूसरी शोर 
तूफानी राजनीतिक जीवन जो उन्हें सर्देव कार्यरत एवं व्यस्त बनाए रखता था । 
व्यक्तिगत ईमानदारी श्र बौद्धिक निर्भीकता उनके व्यक्तित्व की युन्दर विशेषता 
- थीं। यही कारण है कि उनका अपने लोगों पर अठट प्रभाव था। जिस काय के 
लिए वह हाँ या ना कहते सभी स्त्री-पुरुष ऐसा ही करते थ । जनता की भी उनमें 
अटट आस्था. थी । वह वास्तव में जन-समुदायों के लिए लोकप्रिय नेता थे। उनके 
नेतृत्व का गुण यह था कि वह काय-निष्ठा को सज्भुठडन की अपेक्षा अधिक महुत्त्व- 
पूर्ण मानते थ । 
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डा० अम्बेडकर प्रभावशाली वक्ता एवं नेता दोनों ही थे। उनका नाम ऐसे 
नेताओं की श्रेणी में आता हैं जिनका जन्म विशेष मिशन के साथ हुआ । वह 
प्रभावशाली वक्ता क्‍यों बने ? इसलिए कि उतका एक मिशन था जिसकी सफलता 
के लिए उन्होंने जीवन भर काम किया । सद्भुठन शक्ति के साथ-साथ उन्होंने जन- 
जागृति से एंक महान कार्य का प्रतिनिधित्व किया | डॉ० साहव की मान्यता थी 
कि किसी नेता को जनता का दलाल नहीं होना चाहिए। समय एवं परिस्थिति के 
अनुप्तार जनता की आवश्यकताश्नों ओर माँग की वकालत करनी चाहिए। वह 
स््ंयं एक ऐसे नेता थ. जिसने श्रपने लोगों के समक्ष मुक्ति का सच्चा मार्म प्रस्तुत 
किया । उनका भाषण जनता को खुश करते या उनके मनोरज्जन के लिए कभी 
नहीं होता था । उनके प्रत्येक वक्तव्य तथा भाषण में, अपने मिशन की ही रोशनी 
भलकती थी । जनता उत्के पीछे इसलिए थी कि उनमें स्पष्ट ईमानदारी, योग्यता, 
ग्रात्म-वलिदान एवं ज्ञान के अदभुत गुण विद्यमान थे । वेयक्तिक सद्भुठनों में, उनकी 
प्रास्था कम थी। वह मात्र सद्भुठन नहीं, बल्कि ठोस काम चाहते थे और जब वे 
चाहते थे लोगों को थोड़े से समय में सद्भुठित कर लिया करते थे । 


मज्च एवं संसद दोनों में डॉ० ग्रम्बेडकर एक प्रभावशाली वक्ता थ। अपने 
भाषण में बहुत ही उत्त जक एवं उलभन में डालन वाले प्रभाव को लेकर वे अपते 
विरोधियों पर पिस्टल शॉटस्‌ के समान वौछार किया करते थे । एडमण्ड बके जंसी 
भाषण-कला तो उनमें नहीं थीं; परन्तु उनका भाषण सरल, स्पष्ट एवं तीखा हुआ 
करता था। उनके भाषण की अपनी विशेषता थी। उसमें जो निर्भीकता होती 
थी, वहु, उनके वृद्ध अनुभव और आत्म-विश्वास से, जिसे उन्होंने अपने अविरल 
ग्रध्ययन के दौरान प्राप्त किया था और तीब्र हो गई थी । वे जो कुछ कहते उसमें 
उनका ग्रद्टट विश्वास होता था ; एक अ्रकाटब सत्य था और वह सत्य जिस किसी 
के लिए कहा जाता था, उसका वेड़प्पन और हिसात्मक रुख ढ़ीला हो जाता था । 
संसद में उनके भाषण बड़े ही ममंभेदी और ज्ञानवद्ध क हुआ करते और सभी 
सदस्य उन्हें बड़े ध्यानपुवंक सुना करते थे । डॉ० राधाक्ृष्णन्‌ जब राज्यसभा के 
अध्यक्ष णे तव वे डॉ० अम्वेडकर को बड़े चाव से सुना करते थे, हालाँकि वे 
स्वयं उच्च कोटि के वक्ता थे। संसद में वहुत से सदस्य फालत वातें किया करते 
थो । उनकी अपेक्षा डाॉँ० साहव को वोलन के लिए अवसर हो नहीं, वल्कि अधिक 
समय दिया जाता था । गम्भीर भाषणों की दोड़ में उनका प्रथम स्थान था । 


जीवन में उन्होंने श्रनेक भाषण दिये होंगे। प्रत्येक भाषण की अपनी 
विशेषता होती थी । अपने वक्तत््यों में वे आँकड़े तथा तथ्यों का उद्घाटन किया 
करते थे । उतके एक भापण की चर्चा कई दिन तक अखबारों में चलती रहती थी । 
उनका भाषण कभी सरकार को हिला देता था तो कभी हूढ़िवादी हिन्दू समाज 
को । वे कुछ ऐसी वातों का रहस्योद्घाटन करते थे जिनसे सामाजिक, राजनीतिक 
तथा घामिक उत्त जना का वातावरण बन जाता था और फिर उनके भाषण 
निरन्तर चर्चाओं के विषय वन जाते थे । आलोचना, समीक्षा तथा टीका की बाढ 
सी झा जाती थी। मुर्के कई वार उन्ते भाषण को सुनने का सौभाग्य प्राप्त हुआ 
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विशेषकर दिल्‍ली में अ्रम्वेडकर-भवन पर जब मैं वहाँ सविस करता था । पहली वार 
उन्हें देखकर, हृदय बड़ा प्रसन्न हुआ । वे कार में श्राए थे । लोगों ने कन्धों का 
सहारा दिया और एक छड़ी के सहारे उन्हें मझच पर बैठाया । बुद्ध पुणिमा का दिन 
था । जब वह बोलने खड़े हुए तो दी घण्टे तक बोलते रहे । सारे समय तक श्रोत्ता- 
गण अपने स्थानों पर बर्फ की भांति जम से गए । कितना झानन्द था उनके प्रवचन 
में, इसे शब्दों में नहीं कहा जा सकता। सभी स्त्री-पुरुष मुग्ध हो गए। उनकी 
भाषण-शली बड़ी सरल, स्पष्ट औरं ग्राह्म थी। एक बार जिसने उन्हें सुन लिया 
वह उनका भक्त हो गया श्रोर सदैव उन्हें सुनने की अभिलाषा बनाए रखता था। 


डॉ० अम्बेडकर कई भाषाओं केज्ञाता थे। वे हिन्दी, उदू, अंग्रेजी, 
संस्कृत, मराठी, जर्मत तथा प्रसियन जानते थे। महाराष्ट्र में मराठो तथा उत्तरी 
भारत में हिन्दी में ही वे जनता के बीच भाषण करते थे । संसद में अंग्र जी में बोलते 
थे | हिन्दी पर उनका उतना ही अ्रधिकार था जितना मराठी तथा भ्षंग्रं जी पर । 
बहुत ही सरल, किन्तु प्रभावशाली हिन्दी में बोलते थे और अग्नेजी में तो अ्रच्छे- 
ग्रच्छे पाश्चात्य विद्वान उनका मुकाबला नहीं कर पाते थे। एकबार बनारस 
'हिन्दू विश्वविद्यालय में ब्रोलने के लिए श्रामंत्रित किए गए | वे वहाँ गए | कुछ 
पण्डित छात्रों ने यह निश्चय किया कि यदि डॉ० अम्बेडकर अंग्रेजी में ही भापण 
दें तो वे शोरगुल करेंगे श्रौर कहेंगे कि हिन्दी में बोलो । जब डॉ० साहब विश्व- 
विद्यालय संघ की ओर से आटूस कॉलेज मैदान में बिना कहे सुने हिन्दी में ही 
बोले तो सभी पण्डित छात्र चकित रह गए कि वह इतनी अच्छी हिन्दी में कंसे 
भाषण कर गए, जब कि उनकी शिक्षा-दीक्षा विदेशों में हुई थी। वहाँ उन्होंने 
छात्रों से निवेदन किया; “झ्राप लोग इस विषय पर गम्भीरता से चितन कर कि 
हमारे धर्मशास्त्रों में वशित जीवन क्या हमारे संविधान के साथ मेल खाता है ? 
यदि नहीं, तो क्‍यों ? या तो धम को जिन्दा रखा जा सकता है या फिर संविधान 
को, दोनों को एकसाथ नहीं । दोनों में जो श्रन्तविरोध हैं, उन्हें समाप्त किया जाना 
चाहिए |” वे लगभग डेढ़ घण्टे से श्रधिक बोले श्रौर सभी छात्र चुपचाप सुनते 
'रहे । उनके भाषण की भाषा एवं विषय में अदभुत ग्राकषेःए होता था जिसके 
कारण उनके प्रतिदृन्डी भी उन्हें शान्तिपूर्वक सुना करते थे । 


अपनी ज्ञान शक्ति, झात्म-विश्वास श्रौर जन-काय के प्रति निष्ठा के श्राधार 
पर डॉ० श्रम्वेडकर ने बॉम्बे में श्रमिकों को श्रच्छी तरह सद्भठित किया। वे 
'उन्हें साम्यवादियों के चंगुल से बचाना चाहते थे क्‍यों कि मिलों श्रादि में हड़तालें 
'करवा करवा कर, वे ग्रपना उल्लू सीधा करते थे जब कि मज़दूरों को भारी नुकसान, 
दुःख एवं ऐीड़ा का सामना करता पड़ता था। उन्होंने एकबार भाषण में कहा कि 
दनियां में केवल दो, धनी एवं निधेन, वर्ग हैं। उन्होंने मज़दूरों को समभाया कि 
वे भ्रपनी गरीबी के कारणों के विषय में भलीभांति सोचें। कुछ लोगों की श्रमीरी 
ही उनके दुःखों का मूल कारण है। इसका एकमात्र उपाय है कि सभी श्रमिक, 
जाति एवं धर्म पर आधारित भेदभाव के बिना, एक सजदूर मोर्चा बनाए और 
उन्त लोगों को अपना प्रतिनिधि चुनें जो उनके वास्तविक हितों की रक्षा कर सके । 


[73 


थदि वे ऐसा कर लें तो उन्हें कपड़ा, रोटी और मकान अवश्य मिलेगा । हड़तालों 
से देश को होने वाला नुकसान झी बन्द हो जाएगा। उनके भापण की तकंता शक्ति 
एवं तीक्नता ने साम्यवादियों के छक्के छुंड़ा दिए । उनके विरोधियों को यह भय 
होने लगा कि डॉ० अम्बेडकर कहीं किसानों, मजदूरों तथा भूमिहीन श्रमिकों का 
प्रभावशाली नेता न बन जाए। इस श्रकार उनकी भाषण-कला खोखली एवं विनोद- 
“प्रिय नहीं थी, वल्कि आपने मिशन के अनुसार, ढोस, स्पष्ट एवं ताकिक थी । उनकी 
भाषण-कला तथा शक्ति का सीघा स्रोत उनका मिशन था । 


वह एक श्रमिक नेता के रूप में ही स्थापित नहीं हुए, बल्कि अपनी भाषण- 
शैली से वह उच्चकोटि के एक वकील. भी सिद्ध हुए । उनके समय के अंग्र जी 
स्यायाध्रीश उनके तक एवं भाषा से बड़े मुग्ध हो जाया करते थे । जब वह वाइस- 
राय की कॉन्सिल में श्रम-मन्त्री थे, तब उनके भाषणों से सभी सदस्य बड़े प्रभावित 
होते थे । वह अपनी बात को ठोस सिद्ध करने के लिए, कभी-कभी मेज पर अपनी 
मुट्ठी भी जमाया करते थे । सबका ध्यान उनकी ओर केन्द्रित होता था कि कहीं 
उनके द्वारा कहे महत्त्वपूर्ण अंशों से वंचित न रह जाएँ। गोलमेंज सम्मेलनों में 
तो उनके सामने ग'न्धी जैसे नेता भी फीके पड़ ग्रणु थे। डॉ० साहब के तर्कों तथा 
क्ञाषा से प्रभावित वहाँ के .राजा जार्ज पंचम ने उन्हें अपने महल में श्रामंत्रित किया । 
उनके परिवार के विषय में जप्तक्ष़ारी ली। तत्पंश्वात्‌ू राजा ने उनके व्यक्तित्व 
एवं मिशन की बड़ी प्रशंसा की | उत्त समय के सभी ब्रिटिश भ्रधिकारी तथा ब्रिठेन 
के प्रधानमन्त्री, उनके व्याख्यानों से प्रभावित हुंए बिता नहीं रहे । गोलमेज परिषदों 
में, उन्होंने भारत में रहने वाले अछतों की करुणा कहानी इतने प्रभावशाली ढंग 
से प्रस्तुत की कि सुनने वाले चक्रित रह गए और उन्हें ही दलितों का एकमात्र नेता 
तथा प्रतिनिधि स्वीकार किया गया, जिससे गान्‍न्ध्री तथा अन्य कांग्र सी बड़े रुष्ठ 
हुए ) | 


प्रिन्सिपल के रूप में : 

परिवार की दृष्टि से, डॉ० अम्बेडकर अयने को अ्सद्भ मानते थे क्योंकि 
उतके पास इतना समय नहीं था कि परिवार के सदस्यों की अच्छी तरह देखभाल 
करते । थोड़ा बहुत समय मिलने पर, वह पारिवारिक मामलों में रुचि ले लिया 
करते थे । सन्‌ 930 के पश्चात, उनकी धर्म पत्नी, रामाबाई, प्राय: वीमार रहती 
थीं | स्थान्तरण के लाभ की दृष्टि से, वह उन्हें घर वार भी ले गए थे; परन्तु कोई 
विशेष लाभ नहीं हुआ था । निःसन्देह डॉ० साहब को एक अ्रच्छी, कतंव्यनिष्ठ तथा 
पविन्न पत्नी मिली थीं, पर उनके स्वास्थ्य के विगड़ने से घर में अधिक आवन्द- 
प्रिय वातावरण नहीं रहा | उधर उत्तके तीन पुत्र और एक पुत्री का देहान्त हो 
चुका था जिनका दुःख उन्हें वहुत दिनों तक कचोटता रहा । तभी से वह परिवार 
से प्रायः दूर-दूर रहा करते थे । रामावाई का स्वास्थ्य दिनोंदिन विगड़ता जा रहा 
था । 'राजग़ृह' में आने से उन्हें कोई बढ़ी भारी प्रसन्नता नहीं हुई थी क्योंकि 
वह जीवन की वास्तविकराओों से भलीभांति परिचित्त थीं । चह रात-दिन 'अपने 
साहब! की सुरक्षा एवं स्वास्थ्य को चिंता में डूबी रहती थीं। उन्हें बड़ी शिकायत 
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थी कि सभाओं के संयोजक डॉ० साहव की गरम्भोर स्थितियों में डाल देते हैं श्रौर 
आराम नहीं करने देते । लेकिव इतना स्नेह वह श्रधिक दिनों तक न दे पाई और 
27 मई 935 के दिन उनका देहान्त हो गया । 


सन्‌ 935 की एक झर हृदयविदारक घटना उस समय हुई जब वास्सीन 
के डॉ० सदानन्द . ग्ॉलवंकर का देहान्त हुआ । डॉ० अम्बेडकर अ्रपनी पत्नी के 
देहान्त से इतने दुःखी नहीं थे जितने कि डॉ० सदानन्द की मृत्यु से हुए क्योंकि 
वह अछुतों के सच्चे संरक्षक थे | उनकी मृत्यु के समय, डॉ० साहव उनके पास 
थे । दोनों ही घटनाओं से, बह काफी दिनों तक शोक संतप्त रहे । कई दिनों तक 
वह अपने कमरे में बन्द मौन पड़े रहे। इन दुःखद घटनाओं के पश्चात, डॉ० 
अम्बेडकर के जीवन में एक ऐसा परिवतंन आया जो उनकी रुचि के अनुकूल था ! 
बॉम्बे सरकार ने उन्हें ! जून, 935 को गवरनेमेण्ट लॉ कॉलेज का प्रिन्सिपल 
नियुक्त किया, हालांकि पत्नी के देहावसान के पूर्व ही, उन्होंने भ्रपनी स्वीकृति दे 
रखी थी । श्रतएवं जून के मध्य से, उन्होंने कॉलेज के प्रशासनिक मामलों को अच्छी 
तरह देखना श्रारम्भ कर दिया। सरकार ने इस चुनाव से एक ऐसे सुयोग्य ब्यक्ति 
को ढूढ़ा जो पद को ही सुशोभित नहीं कर सका, वल्कि कॉलेज के शैक्षणिक 
स्तर को भी उसने आगे बढ़ाया । वह न्यायिक सेवाश्रों में प्रवेश के लिए एक सीढ़ी 
थी। कभी-कभी प्रसन्नचित्त में, डाँ० साहब न्यायिक सेवाओं में उच्च पद पर 
पहुँचने की आकांक्षा भी व्यक्त करते छझे । उनके लिए यह कोई बड़ी बात नहीं थी । 
कॉलेज का कार्यभार पूर्णतः: संभालमे के पश्चात्‌, उन्होंने कॉलेज के विकास 
के लिए, कुछ महत्त्वपूर्ण सुझाव प्रस्तुत किए जिन्हें मानकर सरकार ने पूरा-पूरा 
सहयोग दिया । वह न केवल अच्छे अध्यापक, वल्कि एक अ्रच्छे-कुशल प्रशासक 
भी थे । 


डॉ० अम्बेडकर ने भ्रपने पद के श्रनुसार, कॉनेज के शैक्षणिक एवं नैतिक 
स्तर को काफी ऊँचा उठाया और उन्होंने उसे प्रतिष्ठा के शिखर पर पहुँचा दिया | 
उनके अनुस्तार, किसी प्रिन्सिपल में दो गुणों का समावेश अ्रनिवाय है| प्रथम उसमें 
: प्रशासनिक क्षमता एवं समझ बूक हो और द्वितीय उसमें ग्रम्भीर, विद्वता हो ताकि 
वह कालेज के दो महत्त्वपूर्ण पक्षों-शेक्षरिणिक एवं प्रशासनिक, की भलीभांति देखभाल 
कर सके । उनकी दृष्टि से, किसी प्रोफेसर में तीन गुणों का समावेश हो तो भ्रच्छा 
है। ( ) प्रोफेप्तर का - व्यक्तित्व आकर्षक हो; वेश- भूपा, चाल-चलन, में सोम्यत्ता 
हो; (॥ ) अवने विषय पर उसका अधिकार हो श्रर्थात्‌ श्रपने द्वारा पढ़ाए जाने 
वाले विषय पर उसका ग्रम्भीर एवं व्यापक अध्ययन हो; और (॥॥) उसमें श्रपनी 
बात कहने की आकर्षक कला हो भश्रर्थात्‌ विषय को अ्रच्छो तरह समझाने की उसमें 
क्षमता होनी चाहिए । इन तीन गुणों से युक्त कोई भी प्रोफेसर निश्चित रूप 
से सफल ही बनेगा श्रौर विद्यार्थी न केवल उससे लाभान्वित होंगे, वल्कि उसके 
सम्पांन भी करेंगे । 

इसी बीच यह झफवाह उड़ गई कि डॉ० श्रम्वेडकर राजनीति से संन्यास लेने 
वाले हैं । एक पत्रकार मे तो यहाँ तक लिख दिया कि वे या तो हाईकोर्ट में जज 


बनेंगे या फिर सरकार में मंत्री । यह सोचना कहीं न्‍्यायसंगत था, च्‌कि डॉ० 
अम्बेडकर सरकारी नौकरी पर थे, इसलिए वे राजनीति में भाग नहीं ले सकते थे । 
अम्बेडकर साहव मे यह तो स्वीकार नहीं किया कि वह राजनीति या सार्वजनिक 
जीवन से संन्यास लेंगे, पर यह अवश्य कहा कि यदि वे जिला न्यायाधीश का पद 
स्वीकार करलें तो हाई कोर्ट के न्‍्यायाघीश अ्रवश्य वन जायेंगे । डाँ० साहव के मन में 
वस्तुत्ः क्या था, यह वही जानते थे, पर उनकी क्रियाश्रों से यह आाभासित होता था 
कि हाई कोर्ट में न्‍्यायाघीश के रूप में बैठना, उनके लिए एक छोटे कटपघरे में एक 
बड़े शेर को बन्द करने के समाच था । यदि उन्होंने न्‍्याय-पृरति के पद को संभाल 
लिया होता तो इससे केवल इतना सिद्ध होता कि एक अछ्त भी अवसर पाने पर 
उच्च पद पर पहुँच सकता है । एक वार उन्होंने कहा था कि न्यायमूर्ति का पद 
उनके लिए कीई विशेष अर्थ नहीं रखता । यहाँ तक कि वाइसराय का पद भी 
उनकी महत्वाकांक्षा के बराबर नहीं है, क्यों कि उनमें योग्यत्ता एवं क्षमता दोनों 
गुरा विद्यमान थे । 


यह ठीक भी है जो व्यक्ति दीन-होनों की सेवा में लगा हो और जिसने अपनी 
सारी खुशियों को श्रछूतों की सेवा में अ्रपित कर दिया, उसके लिए हाई कोर्ट के 
स्यायमूर्ति का पद क्या अर्थ रखता है। समाज की सेवा में कोई भी सरकारी नौकरी 
बाधक होती है, ऐसा उनका निश्चित विचार था । यही कारण है कि उन्होंने 
जिला न्यायाधीश के पद को, जो उन्हें दिया गग्ना था, स्वीकार नहीं किया | गवनंमेण्ट 
लॉ कालेज के प्रिन्सिपल तो वे इसलिए बत गए थो कि उस समय उनके जीवन का 
दोर कुछ विचित्र ढंग से चल रहा था। उस पद पर भी अधिक दिनों तक बने रहने 
की उनकी कोई इच्छा नहीं थी। समाज सेवा की भावना से प्रेरित, उन्होंने उस 
पद से भी निवृत्ति प्राप्त कर ली श्रोर एक स्वतंत्र नेता के रूप में, वे श्रछृतों की सेवा 
में लीन हो गए। अछ्तोद्धार ही तो उतके जीवन का प्रमुख लक्ष्य था। जो काम 
उन्हें प्रिय लगा, उसी में वह जुटे रहे । 


शारीरिक रोग का सामता : 

डॉ० अम्बेडकर जब बॉम्बे से झ्राकर दिल्‍ली ही रहने लगे तो अकैले आए 
श्लो । उनकी पहली पत्नी रामाबाई का देहान्त सच्‌ 935 में ही हो चुका था और 
पुत्र यशवन्तराव वॉस्वे में ही रहता था। यहां आने के बाद उनकी टांगों का दर्द, 
विशेषकर पिण्डलियों का, बढ़ता जा रहा था| उनकी अदम्य कार्यक्षमता को चोट 
पहुँचाने वाली उनकी निरन्तर रुग्णता की स्थिति वन गई। निरन्तर रोग-पग्रस्तता 
ने उन्हें पंगु बना दिया था| वे अच्छी तरह चल तथा टहल नहीं सकते थो । उनका 
स्वास्थ्य भो रुग्णता से गिरते लगा था, हालांकि उनका चेहरा कान्ति से चमकता था। 


जब डॉ० साहव सितम्बर 947 में भारत सरकार के प्रथम विधि मंत्री 

बने तो उन्हें हाडिग एवेन्यू की कौठी निवास-स्थान के लिए मिली | उसके पूर्व 
_ वे वेस्टर्न कोर्ट के रूम न० || में रहा करते थो | उन्हीं दिनों उनकी दोनों ढांगों 
के निचले भाग श्र्थात्‌ पिण्डलियों में प्रातः तीव-चार बजे असह्य पीड़ा प्रारम्भ हो 
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जाती थी । वह सुर्ये उदय तक दीवार का सहारा लेकर इधर-उधर चक्कर काटते 
रहते थ॑ । उन्हें बहुत बेचेनी होती थी । लेकित जब अनेक शिष्य तथा अन्य लोग 
पुरानी रुईं सेंक-सेंक कर बाबा साहब की पिण्डलियों को सेंकने लग जाते थो तब 
उन्हें उससे आराम मिलता था श्रौर वे दो-तीन घण्टे सो जाते थे | चालीस की 
उम्र के बाद यह असह्य रोग उनके लग गया जिसवे उन्हें वृद्धावस्था तक पीड़ित 
रखा । जब वे वेस्टर्न कोर्ट में ही रहते थो तब श्री सोहनलाल शास्त्री उनके पास 
एक वंद्यराज एवं ग्रुझुकुल काँगड़ी के आ्रायुर्वेदाचाये, श्री सुधन्वा, को लाए | वेद्यराज 
ने बावा साहब का वारीको से निरीक्षण किया और कहा कि वे मधुमेह जंसे श्रसाध्य 
रोग से पीड़ित हैं । उनकी टांगों में जो पीड़ा होती है, वह उसी मधुमेह रोग के कारण 
है | वेद्याराज जी ने सलाह दी कि मधुमेह के रोगी को स्त्रीसंगस अवश्य करना 
चाहिए । उन्होंने वावा साहव से कहा, “भाप चिर विधुर हैं। यदि आप विवाह 
करलें तो' स्वस्थ हो सकते हैं ।” यह वात सुनकर बाबा साहब को गुस्सा झ्रा 
गया और आक्रोश में वोले कि तुम्हें बेद्च की उपाधि किसने दी । श्राप महरवानी 
करके अपना रास्ता नापें और मुझे यहीं छोड़ दें । 


उन्हें रोग अ्रवश्य था; पर बाबा साहब को अपनी सेहत एवं स्वास्थ्य की 
किसी प्रकार की चिन्ता नहीं थी । विभिन्न प्रकार के डॉक्टरों, वेद्यों तथा हक्ीमों 
से उपचार कराने में उनकी रुचि थी। श्रपनी पिण्डलियों पर वे कच्चे खोपरे 
(नारियल) के तेल की मालिश करवाते थे जिससे उन्हें आराम मिलता था। उसी 
तेल को स्नान करने के पश्चात्‌ अपने सिर में लगाते थे । फलत:ः वृद्धावस्था में भी 
उनके बाल काले थे । बाबा साहब की टांगों का दर्द निरन्तर थोड़ा-बहुत बना रहता 
था । विलिगटन हॉस्पीटल के अनुभवी तथा शहर के प्रसिद्ध डॉक्टर उनका निरीक्षरा 
करते रहते थे । उनको रोजाना इन्सुलिन का टीका लगाया जाता था | डॉ० जीवराज 
मेहता भी, जो गुजरात के मुख्यमन्त्री, प्रसिद्ध डॉक्टर और संविधान सभा के सदस्य 
थे, बाबा साहब का कई बार निरीक्षण-परीक्षण कर चुके थे । उनकी राय यह थी 
कि यदि बाबा साहब अ्रपने दांत निकलवा दें तो उनकी टांगों का रोग दूर हो सकता 
है। उनके दांत-दाढ़े बहुत मजबूत थीं और वे नहीं चाहते थे कि उन्हें उखड़वाया 
जाए, भले ही उनका रोग निरन्तर बना रहे । 


श्री सोहनलाल शास्त्री दिल्‍ली के प्रसिद्ध हक्कीम हाजिक सिराजुद्वीन को भी 
बाबा साहब की कोठों पर लाए ताकि उनका रोग्र नियन्नरित हो जाए | हकी म जी 
ने बाबा साहब को अच्छी तरह देखा। उनकी नब्ज देखी, उतकी पिडलियों को 
'दबाकर देखा / उनके दातों-दाढ़ों को गौर से देखा और कहा कि झाप अपने दातों- 
'दांढों को डॉक्टर की सलाह से कंतई मत निकलवाना। हकीम साहब ने उन्हें 
ज्याबतीस ' की बीमारी बतलाई। अतएवं शक्कर, चावल आदि छोड़ने की उन्हें 
सलाह दी और यह भी कहा क्रि इन्सुलिन का टीका बराबर लगवाते रहें । इस 
प्रकार इलाज चलता रहा; पर कोई विशेष आराम नहीं मिला और वे उस कष्ट- 
दायक रोग का सामना करते रहे । उनकी कार्यक्षमत्ता में कोई कमी नहीं ग्राई । 
रोग के दौरान ही, उन्होंने संविधान का मुलरूप तैयार किया भ्रोर हिन्दू कोडविल 
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की पृष्ठभूमि बनाई थी। ग्रह भी एक कारण था कि निरन्तर पढ़ते-लिखते रहने 
ने, उनके रोग को ठीक नहीं होने दिया। उन्हें विरला मन्दिर के बौद्ध-विहार के 
झ्िक्षु धम्मालोक ने थोगक्रियाओ्रों का महत्त्व वतलाया | बाबा साहब की योगासनों 
पर विश्वास था और उन्होंने कुछेक सीखे भी; लेकिन उनके पास समय कहां था। 
कुछ दिनों श्रासन-ध्यान किया भ्रौर फिर उन्हें छोड़ दिया । 


डॉ० अम्बेडकर के एक और विश्वासपात्र, डी० जी० जाधव ने, जो डिप्टी 
लेशर ऋमिश्तर थे, उनके इलाज के लिए बॉम्बे का एक डॉक्टर ढू ढा, जो बिजली 
लगाकर इलाज करता था । जाघव साहब ने वॉम्वे के डॉक्टर मालवंकर का नाम 
बतलाया । वह काफी दिनों तक डॉक्टर साहब को इलाज के लिए राजी करने में 
लगा रहा और ग्रन्त में बाबा साहव वॉम्वे उपचार हेतु जाने के लिए तैयार हो 
गए | वे एक दित डॉ० मालवंकर के क्लीनिक में पहुँच गए। सर्वप्रथम उस अयोग्य 
डॉक्टर मे उनके मजबूत-चमकीले दांत-दाढु उखाड़ दिए और तत्पश्चात्‌ विजली 
लगाकर उनका इलाज करता रहा । लगभग एक सप्ताह तक वे वहां रहे । उनका 
रोग तो दूर नहीं हुआ; पर क्लीनिक में काम करने वाली डॉक्टर महिला, शारदा 
कबीर के प्र॑म में उन्हें फेसवा दिया गया जो बाद में जाकर उनकी दूसरी धर्म पत्नी 
बनीं । मिस शारदा कवीर से शादी का रिश्ता, इसलिए ते हो गया कि डॉ० 
प्रम्बेडकर दिल्‍ली में भ्रकेल रहते थे । उनकी देखभाल के लिए कोई श्रपता झ्रादमी 
नहीं था । पहली पत्नी का देहान्त हो चुका था । उनकी सग्री बहन भी मर चुकी 
थीं। उनका पुत्र यशवन्तराय अ्रविवाहित था । ऐसी स्थिति में, वे नौकरों पर ही 
प्राश्नित थे । जेसा खाना मिल जाता, वे खा लिया करते थे । डॉक्टर धमंपत्नी से 
यह लाभ था कि वह प्रतिदिन इन्सुलिन का टीका लगा विया करेगी और उनके 
भोजन श्रादि की व्यवस्था अ्रच्छी तरह करती रहेगी । इस लक्ष्य को लेकर पुनविवाह 
सम्पन्न हुआ, हालांकि बाद में उस धमंपत्नी से उन्हें विशेष लगाव नहीं हुआ और 
घर की शान्ति भंग हो गई । 

भीमराव मानसिक दृष्टि से अधिक स्वस्थ थे । शारीरिक रोग ने उन्हें दुबंल 
बना दिया था। एक वार उन्हें खूनी पेचिश हो गई | डॉक्टर पत्नी ने उन्हें उबले 
हुए भुट्ट खिला दिए थे । उसी रात थे दस्तों से पीड़ित हो गए थे, रात्त भर ठट्टियां 
जाते रहे । यहां तक कि उनका बिस्तर भी गन्दा हो गया ) रात भर उनके पेट में 
दर्द रहा। प्रात्त:काल धोबी ने बत्तलाया) कि उन्हें खूनी पेचिस हो गई है । उनकी 
हालत गम्भीर होती जा रही थी । उनसे प्रार्थना की गई कि वे हॉस्पी-ल चले । उन्होंने 
मना कर दिया क्योंकि वे कभी भी हॉस्पीटल नहीं गये थे । बड़ी मिन्नतों पर वे 
विलिगटन हॉस्पीटल के नविग होम में दाखिल हुए | वे ठीक तो हो गए; पर उनका 
स्वास्थ्य भ्रधिक गिर गया। उन्हें यह विश्वास हो गया था कि भुट्टों के खाने से 
गड़वड़ हुई है । अत्तः वे डॉक्टर पत्नो पर बड़े ताराज थे, उससे कतई बोलना नहीं 
चाहते थे। चूकिवे अश्रधिक जमकर बैठने वाले थे इसलिए उनकी पाचन शक्ति 
कमजोर हो गई थी । वे मधुमेह के रोगी थे और वुद्धावस्था में पहुँचकर भी वे 
सारे दिन, सारी रात पढने-लिखने का ही काम किया करते थे । इसलिए उन्हें 
रोग से कोई छुटकारा नहीं मिला । ऐसी स्थिति में, उन्हें ऐसी-बैंसी खाद्य वस्तुएं 
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पचती भी नहीं थीं । 


निस्सन्देह मधुमेह रोग ने डॉ० श्रम्वेडकर के स्वास्थ्य को रस्तातल में पहुँचा 
दिया था। वे चलने-फिरने से मजबूर हो, मए श्रौर सीधे बैठना भी उनके लिए 
कठिन हो गया था; परच्तु वह वीर और साहसी, फिर भी एक सफल नाविक की 
भांति भ्रपत्ती जीवन-नौका को पार कर गए। उनकी जीवन-नौका को उनके नेत्र- 
रोग ने भी भयंकर रूप से भकझोरा था; परन्तु उनका अ्रदम्य साहस, धैर्य एवं 
मिशन उन्हें निरन्तर संघंमय बताता चला गंया । इसी रोगी अवस्था में; भीमराव 
ने महानु ग्रन्थ 'भगवात्‌ बुद्ध और उनका धम्म” की रचना की, सविधान का प्रारूप 
तेयार किया, उसके लिए संविधान-सभा में निरन्तर बहसे कीं, बाद में हिन्दू 
कोडविल के लिए रात-दिन परिश्रम किया, जीवन के श्रन्य काम भी करते रहे 
और दूर-दूर जाकर दलितों के बीच भाषर भी करते रहे | रुग्णावस्था में रहकर 
श्रपने मिशन की पूर्ति बिरले व्यक्ति ही कर पाते हैं । दलितों के कल्याण की भावना 
ही भीमराव को निरल्‍्तर प्रेरित करती रही | इसी आ्रात्मीयता की भावना ने 
भीमराव को अ्रदम्य साहस भ्ौर शक्ति प्रदान की और वे श्रपने असाध्य रोग को 
नाचीज समभते रहे । श्राज न भीमराव का शरीर है और न वह रोग; पर उनका 
जीवन मिशन एक प्रकाश-स्तम्भ के रूप में निरन्तर प्र रणा-स्रोत बना हु्ना है । 


पारिवारिक जीवन : 

डॉ० अ्रम्बेडर के व्यक्तित्व-निर्माण की प्रक्रिया में उनकी पत्नी रामाबाई 
की संगति का पूर्ण प्रभाव था। रामाबाई ने विवाह के बाद से ही, डॉ० साहब को 
वह सहयोग दिया जिसकी भूरि-भूरि प्रशंसा सभी ने की। इसका प्रमाण हमें उम्त 
स्रमय. मिला जब बावा साहव सिडेनहँम कॉलेज में प्रोफेसर बने । भीमराव के 
प्रोफेसर बन जाने से, रामाबाई को सबसे भ्रधिक खुशी एवं सनन्‍्तोष हुआ क्योंकि 
घर में खर्चे की कमी हर समप रहती थी । श्रव घर परिवार का काम-काज श्रच्छी 
तरह चल सकेगा, ऐसा विश्वास उन्हें हुआ; लेकिन भीमराव ने उन्हें समझाया 
कि घर का खर्चा बहुत ही किफायत से चलाना है। कुछ वर्षों के बाद उन्हें फिर 
लन्दन पढ़ने के लिए जाना है जिसके लिए धन जमा करना है | इससे रामाबाई को 
थोड़ी सी परेशानी हुई। वह सरल हृदय को सीधी-सादी महिला थीं। उन्होंने 
डॉ० साहव के अनुसार ही खर्चा करता श्रावश्यक समझा और फिर दो साल बाद 
वे लन्‍्दन रवाना हो गए | रामाबाई के सहयोग से ही यह सम्भव हो सका । 


डॉ० अम्बेडकर रामावाई को प्यार में 'रामू” कहा करते थे । वह विवाह के 
समय विलकुल श्रनपढ़ थीं। बाद में भीमराव ने उन्हें साधारण पढ़ना-लिखना 
सिखा दिया था। वह सहयोगी एवं धार्मिक वृत्ति की स्त्री थीं। उन्हें अपने विद्वान्‌ 
पत्ति पर बहुत ही अभिमान था; लेकिन स्त्री-स्वभाव के कारण उनकी श्रपनी 
कमजोरियां भी थीं। जब भीमराव प्रोफेसर हुए तव उन्हें 4:0/- रुपए माहवार 
घेतन मिलने लगा था। उन्होंने सोचा कि जीवन निर्वाह के लिए यह वेतन पर्याप्त 
है । वह चाहती थीं कि डॉ० साहब फिर से लन्दन न जाए क्योंकि घर का प्रवन्ध 
उन्हों पर आ पड़ता है | पति की मंहत्त्वाकांक्षा से श्रनभिज्ञ होने के कारण, भीमराव 
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क्रा हमेशा पुस्तकों में ड्वे रहना उन्हें प्रधिक पसन्द नहीं था; लेकिन वह उनकी 
ग्रादत से परिचित हो गई और पूर्ण सहयोग प्रदान करते लगीं । पति-पत्नी की 
शिक्षा-दीक्षा में जमीन-श्रासमान का अन्तर था; परन्तु दोनों में एक-दूसरे के प्रति 
हादिक प्रोम था। रामावाई ने भारतीय नारी की परम्परा पूर्णतः: निभाई शौर 
डॉ० साहव ने भी उनके प्रति प्रगाढ प्रेम का ही व्यवहार किया । दोनों में घरिष्ठ 
श्रात्मीयता और पूर्ण समायोजन था ] 


रामाबाई धामभिक स्वभाव की पूर्णतः पतिपरायणा स्त्री थी । वह डॉ० साहब 
के खाने-पीने और आराम का पूरा-पूरा ध्यान रखती थी । एक वार रमावाई ने 
वावा साहव से पंढरपुर जाने की अ्रभिलाषा प्रकट की | पंढरपुर महाराष्ट्र में एक 
बहुत बड़ा तीर्थे-स्थान है जिसका सम्बन्ध भागवत सम्प्रदाय से है । बाबा साहब को 
इन बातों में कोई रुचि नहीं थी होंने रामाबाई को समझाया कि जिस मन्दिर 
में छुआछत होती हो, वहाँ जाने से क्या लाभ और ऐसे देवता के दर्शन भी क्या 
करने जो अपने भक्तों में परस्पर भेदभाव सहव करता हो । हमें तो अपने दीनहीनच 
दलितों ही की निःस्वार्थ सेवा करवी चाहिए। उनकी समभ में बात भरा गईओऔर 
पंढरपर जाने की इच्छा त्याग दी। अनपढ़ होने पर भी रामावाई की समझ 
छी थी । स्वभाव से सरल, सीघी-सादी भर कत्त व्य परायण स्त्री थी । उनमें 
स्वाभिमान था। वह निरथंक लड़ाई-झगड़ों से टूर ही रहा करती थीं । 


राभावाई के तीन सच्तानें हुई--बशवन्त, रमेश और गंग्रधर । रमेश और 
गंगाधर की बचपन में ही मृत्यु हो गई। आगे चलकर दो सन्‍्तानें और पैदा हुई, 
इन्दु और राजरत्त; लेकिन दुर्भाग्यवश उन शोवों का भी बचपन में हो देहावसाव 
हो गया । डॉ० साहब की एक मात्र सन्‍्तान यशवन्तराव श्रम्वेडकर जीबित रहे । 
डॉ० साहव यशवन्त से खुश नहीं थे क्‍यों कि उसने न तो ऊँची शिक्षा श्राप्त की 
श्रौर न ही वह किसी विशेष व्यापार में प्रविष्ट हुआ ! जब कभी यशञ्ववन्त की शादी 
की बात चलती तब बाबा साहब कहते कि वह कोई काम-द्न्धा त्तो करता नहीं 
है | किस प्रकार वह अपनी पत्ती का मरणख-पोपरा कर पायेगा ? “यदि वह मुझे 
कहे भी तो मैं उसकी शादी के बारे में कुछ भी नहीं करूँगा। शादी कोई ऐसी 
सीढ़ी नहीं है जो मानव को आकाश तक ऊपर उठा ले जाए ॥? 


जून 9)4 में वावा साहव वॉम्वे के सरकारी लॉ कॉलेज में प्रोफेसर हुए 

और साल भर वाद हो  जूत, 935 को उस कॉलेज के प्रिन्सिपल नियुक्त 
हुए । कुछ धनाजंन करने के पश्चात्‌ डॉ० साहब ने बॉम्बे की दादर कालोनी में 
'राजयूह' नाम का विशाल भवन वनवाया और उसमें सपरिवार रहने लगे; लेकिन 
रमावाई का स्वास्थ्य ठीक नहीं चल रहा था । वह वीमारी की हालत में भी बाबा 
हव के श्राराम का पूरा-पूरा ध्यान रखती थीं। २7 मई, 935 को रामावाई का 
यकायक देहात्त हो गया । डॉ० साहव को एक ओर 'राजगह' में प्रवेश की खशी 
थी तो दूसरी ओर उन्हें पत्नी-वियोग का दुःख सहना पड़ा । निस्‍्सन्देह रामावाई के 
वियोग से डॉ० साहव अकेले हो मए। केवल यशवन्त ही परिवार में बचा और वह 
भी उन्हें प्रधिक प्रिय नहीं था क्‍यों कि उसने उनकी भांति उच्च शिक्षा प्राप्त नहीं 
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की | परन्तु बाबा साहब ने अपने अ्केलेपन की अपना दुर्भाग्य नहीं समझा । वह 
विद्याध्ययन तथा प्रन्थ-रचना में लीन रहने लग्रे | वे. दिन-रात ग्रन्थ-मंथन में डबे 
रहते थे । वे.ज्ञानी, योगी तथा लेखक की तरह जीवन-यापन करने लगे झौर प्रपनी 
निरच्तर साधना से एक महान्‌ व्यक्ति एवं युग-पुरुष बन गए। पारिवारिक श्रकेलापत 
उनके लिए वरदान सिद्ध हुआ । 


यह योगी पुरुष सन्‌ 935 से लेकर सन्‌ 947 तक अकेला रहा। पुत्र- 
विवाह की बात कभी सोची ही नहीं ! उन्हें श्रपनी दूसरी शादी का तनिक भी 
ख्याल नहीं था | तेएह-चौदह वर्ष प्रथम पत्नी का बेहास्त हुए गुजर गए । बे तो 
अकेले पढ़ने-लिखने में मस्त रहते थे | यहाँ त्क कि यशवंत के विवाह की भी उन्हें 
चिन्ता नहीं थी । लेकिन महात्‌ लोगों की बड़ी बातें हुआ करती हैं । कुछेक डॉक्टरों 
ने पहले सलाह दे रखी थी कि यदि बांबा साहब पुनविवाह कररू और स्त्रीसंगम 
करें तो उनका मधुमेह रोग नियंत्रित हो सकता हैं। उधर उनकी श्रवस्था भी ग्रधिक 
होती जा रही थी । घर में उन्तकी देखभाल के लिए उत्तका भ्रपना कोई निजी आदमी 
नहीं था । व कोई पुत्री, न सगी बहिल और न ही पुत्र-वधु । ऐसी स्थित्ति में उन्हें 
भोजन के लिए नौकरों पर ही ग्राश्चित रहना पड़ता था। जंसा खाना मिलता, वे 
खा लिया करते थे। मधुमेह के कारण, उनके रोजाना इन्सुलिन का टीका 
लगता जिसके लिए बाहर से डॉवटर ग्राता था। उधर कुछ डॉक्टरों ते सलाह दे 
रखी थी कि घर में पदि कोई डॉक्टर महिला हो तो उनका जीवन सरलता से कठ 
सकता है | यह वात उनके मत मैं जेंच गई । - 


जब वे डॉ० मालवंकर के बॉम्बे क्लीनिक में श्रपना इलाज करवाने के लिए, 
एक सप्ताह ठहरे तब वहां मिस (डा०) शारदा कबीर से मुलाकात हुई। वे वहीं 
क्लीनिक में डावटर-नर्स का काम किया करती थी । उसको श्रायु लगभग चालीस 
वर्ष की थी । वही एक सप्ताह तक डा० साहब की सेवा मे रही। उधर डा० 
मालवंकर ने भी, अपनी पूर्व योजनानुसार, डा० साहब को यह सही जचवा दिया 
कि यदि वे किसी डाक्टर महिला से एनविवाह करले तो उसकी सभी कठिनाइयां 
दूर हो सकती हैं। वृद्धावस्था में उनकी देखभाल अनिवार्य है। भोजन आदि का 
दीक प्रवन्ध हो और मेडिकल देखभाल होती रहे तो श्रच्छा रहेगा | डा० मालबंकर 
ने मिस गारदा कबीर का नाप प्रस्तावित किया श्लौर उधर उसने अपनी सेवा से 
डा० साहव को प्रभावित, किया ही था। वैसे क्लीनिक में बावा साहव के लिए 
भोजन वाहर से श्राता था परन्तु कहा यह गया कि मिस शारदा ऐसा अच्छा भोजन 
स्वयं तैयार करती हैं। बावा साहब शोर भी खुश हुए कि वे एक अच्छी गृहिणी 
वन सकती है । चौदह वर्ष के ब्रह्मचयं व्रत को त्यागने के लिए, वे मार्च 948 में 
दृढ़ संकल्प हो गए । बड़े लोगों की कुछ विचित्र धुच्र हुआ करती हैं। यह भी उनमें 
पे एक थी । मिस शारदा के सम्बन्ध में, डा० साहब के मिन्नों की धारणा अच्छी 
नहीं थी । एक तो वह जाति से ब्राह्मण शोर दुसरे उसकी उम्र भी ढ़ल चुकी थी । 
वस्तुत: उसमें सेवा-भाव नहीं था । वे तो इतने महान आदमी के साथ विवाह करके 
महान बनना चाहती थी। डा० साहब के सभी मित्र. तथा भक्त इस शादी के पक्ष 
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में नहीं थे । यहां तक कि यशवंत भी नाराज हंझी था; लेकिन डा० साहब को 
कुछ धुन पवार हो गई झौर वे अपनी जिदू पर अड़ गए। शारदा का पुराना 
फोटो उनके विश्वाम कक्ष में लटक गया और वाम्बे से रोजाता ट्ु क-काल्स भी आने 
लगे | वे उसकी ओर झ्राकपित हो गए | टाल्सटाय ते भी तो अपनी 'जीवन सम्बन्धी 
यथार्थ डायरी' में लिखा है कि जब महापुरुषों पर “मुहब्बत' के देवता का प्रहार 
होता है तो वे भी साधारण श्र्थात्‌ (झाम मानव प्राणियों की तरह तड़पते हैं ।”! 


उन्तकी देखभाल कौन करे ? यह प्रश्त तो उनके मन में था ही और यह 
हकीकत भी थी। इसके लिए, श्री वी० के० गायकवाड़ ने यह सुझाव दिया था 
कि वे ग्रपनी साली शान्‍्ता को उनकी सेवा-सुश्ूषा के लिए नियुक्त कर सकते हैं। 
वे पढ़ी-लिखी अविवाहित महिला थीं | महार जांति की भी थी । लेकिन वत्वा साहब 
ने यह कहकर मामला टाल दिया कि वह उस लड़की को अपने पास रखकर बदनामी 
मोल लेता नहीं चाहेंगे । लोग कहेंगे कि डा० साहंव ने फिसी रखेल को पाल लिया 
है । गायकवाड़ जी ने शादी का प्रस्ताव भी रखा, पर साहंव ते उत्तर दिया कि वे 
उप्त लड़की से कैसे शादी करलें जो उन्हे बाबा साहब! कहकर सम्बोधित करती 
है । यह वात ठीक भी थी ! किन्तु उन्होंने अपना पक्‍का इरादा जाहिर कर दिया 
कि वे उसी लेडी डाक्टर से अपनी शादी करेगे। उन्हें विश्वास हो गया कि वह 
महिला डाक्टर उनके स्वास्थ्य की संरक्षिका वत जाएगी । वह खाना पकाने में दक्ष 
है, चतुर है। डा० साहव को वह हंर प्रकार से जंच गई थी । अतएव वह उसे 
साड़ो भी खरीदकर दे आए थे जिसका अर्थ होता है शादी करने की पूरी सहमति |! 


जब यह विल्कुल निश्चित हो गया कि डा० भ्रस्वेडकर ओर सविता कबीर का 
विवाह सम्पन्न होने जा रहा है, तव महाराष्ट्र: के अन्तर्गत तनावपूर्ण स्थिति पंदा हो 
गयी, विशेषकर ब्राह्म॒णशा-सम्राज में हलचल मच गई क्योंकि एक शूद्र, अ्रछृत, एक 
ब्राह्मणी से विवाह करने वाला था जो हिन्दू धर्म ग्रन्थों में निषिद्ध है । फिर क्या था ? 
समूचे महाराष्ट्र के ब्राह्मणों ते भारी विरोध व्यक्त किया और तत्कालीन गृह-मंत्री, 
सरदार पटेल को अनेक तार भेजे कि वे ऐसे अशूभ तथा अनर्थ कार्थ को रोके । 
ऐसे ही तार एवं विरोध-पत्र भारत की कई संस्थाओ्रों द्वारा गृह-मंत्री को 
भेजे गए | यहां तक कि इत्त घटना को अखबारों में भी उछाला गया । सरदार प्रदेल 
वड़ी उलभन में फंस गए कि कथा किया जाए, पर वे करते भी क्या ? उन्होंने प्रधान- 
मंत्री लेहरू को एक पत्र लिख कर, उन्हें सारी स्थिति से भ्रवगत कराते हुए, भ्रन्त 
में', यह वाक्य लिखा: “हाउ केत भाई स्टाप सच नॉन-सेन्स ?” अर्थात्‌ “मैं ऐसी 
निरर्थक वात को कैसे रोक सकता हूँ ?” वास्तव में, सरदार पटेल तथा श्रन्य 
संस्थाएं, इस ऐतिहासिक घटना को रोक नहीं पाई, हालांकि चारों शोर से 
विरोध प्रकट किए गए । 


शारदा कबीर अपने भाई के साथ वॉम्वे से हवाई जहाज द्वारा दिच के ॥7 
वजे दिल्‍ली पहुँच गई और 4 श्रप्रोल 948 के दिन ठीक ढाई बजे उन्का विवाह 
हो गया । शादी सिविल सेरेज एवट के अनुसार सिविल मरेज की विधि प्रक्रिया से - 
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हुईं । दिल्‍ली के डिप्टो कमिश्नर, श्री रामेश्वरदयाल, रजिस्ट्रार के रूप मे' शादी में 
सम्मिलित हुए। तत्पश्चातु मिस शारदा कवीर का नाम डा० सविता रखा गया। 
इस प्रकार डा० अम्बेडकर ने भ्रपना पुनविवाह किया । . वस्तुतः यह सुख-सुविधा के 
लिए किया था, पर डा० साहब को, कहते हैं, उससे विशेष आराम नहीं मिला । 
उसके कारण कुछ मानसिक द्वद्ठ तथा परेशानियां और पैदा हो गई' क्‍यों कि डा० 
साहव जिस सच्ची भावना से उसे लाए थे, और उसे एक आदर्श पत्नी बनाना 
चाहते थे, वेंसी वह अपने को सिद्ध करने से” समर्थ न हो पाई'। वे चाहते थे कि 
उनकी पत्नी उनके झौर दलितों के बीच सम्पर्क की सजीव कड़ी बने और वह भी दीज- 
हीन दलितों को व॑से ही प्रेम करे ज॑सा वे करंते थे; लेकिन वह ऐसी नहीं बन पाई 
क्यों कि उनका इरादा संभवत: ऐशो-शभ्राराम का था जो बावा साहव की संगति में 
संभव नहीं हो पाया । 


लगता है कि अम्बेडकर और कबीर के मन में पहले से ही गलत धारणाए' 
बन गई थी श्रत्यथा पारिवारिक अशाच्ति पैदा होने का सवाल ही नहीं उठता। 
एक ओर डॉ० सबिता कबीर ने सोचा था कि ऐसे महापुरुष से विवाह करने से 
वे स्वयं महान्‌ व्यक्तियों में भ्रा जाएगी श्रौर चु कि बावा साहव मंत्री हैं, इसलिए 
उसका जीवन बड़े भ्राराम में व्यत्तीत होगा । शान-शौकत की कोई कमी नहीं रहेगी । 
तोकर-चाकर काम करेंगे । लेकित दूसरी श्रोर बावा ने सोचा था कि उनकी देखभाल 
वे भ्रच्छी तरह करती रहेंगी श्रौर चू कि वे पहले ही वावा साहव को उनकी पुस्तकों 
से अपने को प्रभावित बतला चुकी थी, इसलिए डॉ० साहव को विश्वास हो गया 
था कि वे समविचार महिला हैं, यह एक श्रच्छी गृहिणी वन जाएगी । इन अलग- 
अलग धारणाप्रों को लेकर, उनमें दाम्पत्म-सम्बन्ध हो गया; लेकिन कालान्तर में 
दोनों की धारणाएं भलत सिद्ध हो गई! और पारिवारिक अ्रशान्ति का वातावरण 
उनकी कोठो में छा मया, जो बढ़ता हो गया, कम नहीं हुश्ना । 


बाबा साहब के कुछ ऐसे भक्त लोग थे जो था तो उन्हीं की कोठी के 
आउट हाउसेज में रहते थे या फिर वाहर से आया करते थे श्र उन्तकी सेवा-सुश्न्‌ पा 
में रहा करते थे । कोई उनकी टांगों की पीड़ा को शास्त करने के लिए गरम रुई 
से सेंका करता था, कोई उनकी पिण्डलियों की मालिश करता, तो कोई नींद न 
शाने पर उनके सिर को सहलाया करता था। कहा जाता है ऐसे लोगों के साथ 
डॉ० सबिता कबीर का व्यवहार, जिन्हें सभी 'माईजी' कहते थे, कठोर हो गंया 
था | कुछ को तो वे कोठी पर भी नहीं प्राने देना चाहतीं थीं। सुदामा नाम का 
एक महार लड़का, जो बावा साहव का खाना बनाया करता था । उसकी माँ पहले 
ही. मर चुकी थी और वाप भी उस वच्चे को डॉब्रटर साहब को, मरने से पह 
सौंप गया था | प्राय: माईजी उसे भी काड़ डाला करती थीं । बावा साहव उस 
लड़के को अपने पास बड़े प्यार से रखते थे । एक दिच बावा ने कह ही डाला; 
“परे दफ्तर या पालियामेण्ट में चले जाने के बाद सारा दिन तुम कार धुमाती 
रहती हो और वामण अफसरों “और मन्त्रियों के घरों में चलकर लगाती फिरती 
हो । तुम यहाँ कुम्भ का मेला देखने ग्राई हो या मेरी सेवा करने के लिए | तुमने - 
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मेरे साथ वायदा किया था कि तुम मेरी किताबों को भाड़-फू ककर मेरे सामने 
तिपाइयों पर रखोगी, तुमने वायदा किया था क्रि तुम मेरे खाने पीने की देखभाल 
करोगी; किन्तु तुम्हें मेरी गरहाजिरी में सारा दिन आवारागर्दी से फुरसत्त नहीं 
मिलती । क्‍या मैंते शादी से पहले तुमसे साफ-साफ नहीं कहा'था कि मेरे अन्दर 
काम वासना समाप्त हो चुकी है? मेरी सेवा का बहाता करके साले बदमाशों ने 
मेरे साथ धोखा किया है । तुम्हें न तो पढ़ने-लिखते का शौक है श्रौन व ही मेरी 
किसी प्रकार की सेवा का समय है | तुम तो मौज करने आई हो । मैंने पिछले साल 
से तुम्हें श्रच्छी तरह परख लिया है ।'! 


माई का स्वभाव अत्यन्त रूखा तथा अहंका रयुक्त था । जो भी बावा के भक्त 
या जनता के लोग उन्हें देखने आते या मिलना चाहते, भाई उन्हें न मिलने के लिए 
कहती; लेकिन उनके श्राग्रह पर जब उन्हें श्रन्दर आने देतीं तो उन पर डाट लगातीं 
ग्रौर कभी-कभी कुछ आगस्तुकों का अपमान भी कर देती । घर में दलितं वोकर- 
चाकरों के साथ उनका व्यवहार सौहादंवूो नहीं था । वावा साहव को इन सब 
बातों का पता नहीं लगता था। जब किसी प्रकार वह जान लेते, तो माईजी को 
बुरी तरह फटकारते थे। फिर वह फू -फू कर कहीं खड़े होकर रोने लगतीं। 
बाबा साहब तो अपने अध्ययन में, या कुछ लिखने में व्यस्त हो जाते । वस्तुतः बाबा 
साहब से बहुत्त से लोग रोजाना मिलने आया करते जो माईजी को अ्रखरता था । 
साहव के इलाज के लिए जो भी वंद्य-हकीम उनकी कोठी पर आात्ते, माईजी उन्हें 
प्रपमानित कर वाहर जाने के लिए संकेत करतीं और कहुत्ती कि वे कोई डाक्टर 
नहीं हैं, मात्र खोटे सिक्के हैं जिनका वाजारू मूल्य कुछ नहीं है । 

डॉ० अम्बेडकर की स्मरणशक्ति बहुत तेज थी। निश्चित किए गए समय 
को वे अच्छी तरह याद रखते थे। जिस किसी को मिलने का समय दे दिया 
करते, उन्हें याद रहता था और उसके न आने पर पूछते थे कि वह क्‍यों नहीं श्राबा? _ 
ऐसी स्थित्ति में माई मिलने वालों के मार्ग में बाधा नहीं डाल पाती थीं. जब बाबा 
साहब ने नेहरू मंत्रि-मण्डल से स्तीफा दे दिया तव उनके पास सरकारी तौकर- 
चाकर नहीं रहे | माईजी को परेशानी हुई और उघर बाबा साहब का स्वास्थ्य 
मधुमेह रोग के कारण दिन प्रतिदित ग्रिरता जा रहा था; किन्तु उनकी मुखाकृति 
सदेच तेजस्वी एवं प्रसन्न बनी रही | उनकी मुखाकृति उनके स्वस्थ होने का आभास 
देती थी । माईजी द्वारा रोजाना इच्सुलिन के टोके लगाने से उन्हें कोई लाभ नहीं 
हुआ था । वेसे डाँ० साहव माईजी की ओर से बिलकुल असंतुष्ठ थे; किन्तु वह 
किसी से शिक्रायत नहीं करते थे श्रौर मानसिक तौर पर शीघ्र ही वह शान्ति एवं 
संतुलन बनाए रखने में सक्षम हो जाते थे । 


बाहर से कुछ भी प्रतीत हो, अन्दर से डॉ० साहब में अथाह उत्साह था । 
अपने शारीरिक स्वास्थ्य के कमजोर होने के बावजूद भी, वह चौबीस घण्टे चार- 
पाई पर लेटे रहना पसन्द नहीं करते थे। वह दुबले शरीर के होने पर भी, बैठते- 
उठने, चलने-फिरने, बात-चीत करने में कोई श्रालस्य महसूस नहीं करते थे | विशेष 
कर पढ़ाई-लिखाई में तो किसी प्रकार की सुस्ती नहीं दिखाते थे। अपने दिनप्रति- 
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दिन के कामों को सदेव नियत समय पर ही करते थे। वे जीवन के ग्रन्तिम क्षणों 
तक मन से पूर्ण स्वस्थ और तन से भी बड़े सक्रिय थे। पारिवारिक वातावरण 
जैसा वे चाहते थे वैसा उन्हें नहीं मिल पाया। यही उन्हें कभी-कश्ठी श्रखरता 
था । लेकिन चू कि उनका मिशन ही कुछ और था, इसलिए उनको पारिवारिक 
सजद्भति में कोई विशेष रुचि नहीं थी। बे तो हर क्षण दलितोद्धार के ही चितन 
में डूबे रहते थे श्रौर यही कारण है कि वे सभी प्रकार के वातावरण में निश्चित 
लक्ष्य की श्रोर श्रपना ध्यान केन्द्रित रखते थे । 


बाबा साहब के एकमात्र पुत्र यशवन्तराव अभ्रब जीवित नहीं हैं। उनके 
परिवार सें उन्तकी पत्ती, मीराताई तथा बच्चे हैं।ये सब उसी “राजगृह' 
(दादर,वबॉम्वे) में रहते हैं जिसे डॉ ० श्रम्बेडकर ने अपनी गाढ़ी कमाई से भ्पनी ही 
देखरेख में बनवाया था । प्राय: देखा गया है कि महान्‌ ब्यक्तियों के बच्चे, महान 
नहीं वन पाते । यही बाबा साहेव के साथ हुभ्ना। यशवन्तराव न तो उच्च 
शशिक्षा ग्रहण कर पाए, न बड़े उद्योग में प्रविष्ट हुए और न ही राजनीति में कोई 
स्थान बना पाए। वे वावा साहेब के मिशन को भलीभांति नहीं समझ पाए। 
फलत: उनका उनकी मृत्यु के पूर्व श्रथवा पश्चात कुछ भी सामाजिक योगदान नहीं 
रहा । दरश्रसल शराब की बुरी आदत ने, यशवमन्तराव की बुद्धि एवं व्यक्तित्व दोनों 
को धूमिल कर रखा था। अतः: ऐसे पुत्र से, पिता या समाज क्या आशा कर सकता 
था ? झ्राज, मीराताई, अपनी सीमाओं एवं तुच्छ साधनों सहित, सक्तिय हैं और 
बाबा साहब के मिशन के प्रचार-प्रसार हेतु भारत में अमरण करती रहती हैं जिससे 
जन-जागृति में कुछ सहयोग मिल रहा है। मीराताई के वच्चे क्या कर पायेंगे, 
यह भविष्य ही बतलायेगा, हालाँकि वर्त्तमान में बाबा साहब के पोते, प्रकाशराव 
श्रम्बेडकर जो लॉ के विद्यार्थी हैं, काफी सक्रिय हैं और अपने दादा के स्वप्नों को 
साकार करसे में प्रयत्तनशील हैं । 


डॉ० अम्बेडकर की द्वितीय धरम -पत्तनी, डॉ० सचिता कबीर भी जीवित हैं । 
उनका विवाह बावा साहब के साथ किन परिशष्थितियों में हुआ, दोनों को परिवारिक 
जीवन कैसा रहा श्रथवा वाबा के भिन्नों एवं भक्तों की क्‍या प्रतिक्रियाएं रहीं, ये 
सब ग्रतीत के प्रश्न हैं जिससे उलकना संनवतः विशेष रूप में साथ्थंक चहीं होगा। 
बाबा की मृत्यु के पश्चातु, सविता कबीर के मन में, श्रपने पति के प्रति श्रटूद श्रद्धा 
एवं आस्था का संचार हुप्ना है। यह उनके वत्त मान जीवन से स्पष्ट है। वह बाबा . 
साहब के मिशन की सम्पूर्ति में स्थापित एवं सक्रिय संस्थाश्रों, सभाश्रों तथा 
सम्मेलनों में सम्मिलित होती हैं । वे विभिन्न आन्दोलनों में भी भाग लेती हैं । कहा 
जाता है कि उनके पास वावा की अनेकों निजी चीजें है, जिन्हें वह राष्ट्रीय-संग्रहालय 
में सुरक्षित रखवाते हेतु प्रयत्नशील हैं ताकि उनके पति के स्मृति-चिहक्न, जनता को 
निरन्तर स्फूरति, उत्साह एवं प्रेरणा देते रहें। 'वास्त4 में, बावा के निर्जीव 
भ्रवशेषों को उनके अनुयायी बड़ी ही श्रद्धा एवं प्रेम से, देखते पूजते हैं ॥ फिर 
उनका यह भी कत्तव्य' है कि डॉ० साहब के सजोव श्रवशेष, उनकी ग्र्धाज़्िनी, 
डॉ० सविता कबीर को भी, उतना ही श्रद्धा-सस्मान दें जो वे बावा की श्रन्य चीजों 
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को प्रदान करते हैं। शाखिर बाबा का सम्बन्ध तो उनके साथ हुआ ही था, भले ही 
पारिवारिक मतभेद कुछ भी रहे हों, जो प्रत्येक परिवार की सामान्य बातें हुग्ना 
करती हैं। संक्षेप में, यदि वावा साहब से सम्बन्धित सभी सजीव-निर्जीव चीजों 
को, उनके अनुयायी प्रेम करते हैं, सम्मान देते हैं, तो डॉ० सविता कबीर भी उनमें 
से एक है। अभ्रतः वह भी प्र म-सम्मान की पात्र हैं । 


खन्तिम यात्रा : 


जूच 956 से लेकर, डॉ० अम्बेडकर अपने दिल्‍ली निवास-स्थान, 26 
अलोपुर रोड़, में ही श्रधिकतर रहे। जून-जुलाई के दोरान, वे कुछ अप्रसन्न, 
लगभग निरुत्साह से हो गए थे | उनकी टांगें इतती कमज़ोर हो नई कि वे उनके 
भारी शरीर का वजन उठाने में असमर्थ हो गयीं। उनके नेत्नों की रोशनी भी कम 
होने लगी । वे घर में स्वतः घृमते-फिरने से लाचार हो गए और कहीं वाहर 
जाते के लायक भी न रहे। लगभग पिछुले दस-वारह वर्षों से उत्तका स्वास्थ्य 
सामान्य नहीं था | अधिक दवाइयां खाना भी एक बुरी झ्रादत है, पर मधुमेह रोग 
के कारण दवाइयों ने उन्हें घेर लिया था । जहाँ कहीं से वेद्य या हकोम या डॉक्टर 
की कोई दवाई उन्हें प्राप्त हुई, वह उन्होंने इस्तेमाल की ताकि कुछ झाराम मिले । 
एक ओर इस तरह प्राप्त दवाइयाँ या जड़ी-बूटियाँ डॉ० सविता कबीर को अच्छी 
नहीं लगती थीं; दूसरी श्रोर डॉ० साहव ठीक होने की सभी आशाएं त्याग 
चुके थे। किसी फ्रेञच डॉक्टर महिला ने उनका कॉस्मिक रेडियेशन के सिद्धान्त 
पर आधारित. इलाज करना चाहा, पर डॉ० कबीर ने प्राना-कानी कर दी और 
बहू इलाज न हो पाया । इस पर डॉ० अम्बेडकर को बड़ा गुस्सा आया और उस 
पर चिल्ला पड़े; तुम दूसरों के द्वारा मेरे इलाज़ पर क्‍यों एतराज करती हो जम 
कि ग्राठ साल में भी तुम्हारे डॉक्टर लोग मुर्के ठीक नहीं कर पाए ?” तब वह 
भोजन श्रौर दवाइयाँ लेना छोड़ देते; लेकिन प्रिय भक्तों के श्राग्रह पर वे उन्हें 
फिर से लेता प्रारम्भ कर देते थे । 


वे पंगु, त्तिरुत्साह हो यए और यह सोचकर किअपता मिशन पूरा 
करने में सफल नहीं हो पायेंगे, खूब रोते थे । वे चाहते थे कि उनके दलित लोग 
उनके जीते-जी शासक जन जायें; लेकिन उन्हें रोग ने दगोच दिया और शभी तक 
जो कुछ दलितों के लिए प्राप्त किया था, उसका लाभ कुछंक पढ़े-लिखे दलितों ने 
ही उठाया । गांवों तथा देहातों में रहने वाले दलितों की श्राथिक एव सामाजिक 
स्थिति में कोई परिवर्तन उन्हें दृष्टिगत न हुआ्ला । इसी का उन्हें बाहुत दुःख था । 
अपने जीवन के ग्रन्तिम दिन इन्हें झआभासित होने लगे थे । उन्हें दलितों का ऐसा 
नेता दिखाई नहीं दिया जो उनकी मृत्यु के उपरान्त, उनकी जिम्मेदारियों को 
संभाल लता । उनके राजनीतिक शिष्प लोभ लालसा में उनका साथ छोड़ गए और 
जो बाकी रहे, उनमें नेतृत्व एवं शक्ति के लिए परस्पर भंगड़ा होता था | अपनी 
परम्परा के अनुकूल, दूर-दूर तक उन्हें कोई ईमानदार त्था समाज-सेवी नेता 
दिखाई नहीं देता था । 
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श्रपते बिगड़ते हुए स्वास्थ्य की स्थिति में भी, डॉ अ्रम्वेडकर कुछ पुस्तकों 
को अन्तिम रूप देने में व्यस्त थे। ये पुस्तक थीं--'द बुद्ध एण्ड काल काक्से', 
“रिवॉल्यूशन एण्ड काउण्टर रिवॉल्यूशन इन इण्डिया”, “द रिडिल्स ऑफ हिन्दुइज्म', 
द केस ग्रॉफ द- भ्रनटचे विल्स', “रिवॉल्यूशन इन एनशेण्ट इण्डिया! और 'द बुद्ध एण्ड 
हिज धम्मः । बावा साहव के परम भक्त नानक चन्द रक्त इन पुस्तकों को टाइप 
करने में व्यस्त रहते थे । जब उन्होंने देखा कि वे इन पुस्तकों को पूरा नहीं कर 
पाएंगे, वे बुरी तरह विचलित हो गए । उनके बाद उन्हें कौन पुरा करवा 
पाएगा ? यह विचार उनके मन में चलता रहता था। भीमराव की इच्छा थी कि 
देश की सेवा और की जाए; पर उन्हें दुःख था कि संसद तथा बाहर गेर-दलित 
लोग उन बात़तों को सुनने के लिए तैयार नहीं थे, जिनकी संगति प्रधानमन्त्री के 
विचारों से न हो । एक दिन २ त्त, को उन्होंने कहा--“ऐसे देश में जन्म लेना महा 
पाप है जहाँ के लोग इतने अधिक पक्षपाती हों । फिर भी, चारों श्रोर मे मेरे पर 
गालियों की बौछार के बावजूद भी, मैंने बहुत कुछ किया है। मैं प्रपनी मृत्यु तक 
अपना काम करता ही रहूँगा ।” इतना कहते-कहते उनकी श्रांखों में आंसू भर 
आाए। रक्त तुम मेरे लोगों से कहना कि--“जो कुछ मैंने किया है, वह बहुत सी 
मुसीबतों तथा कठिनाइयों के मध्य जीवनभर अपने विरोधियों से जूकते रहने के 
बाद किया है। बड़ी कठिनाई के साथ मैं इस कारवां को यहां ले आया हूँ जहां तुम 
श्राज उसे देखते हो । अनेक विपत्तियों के आने पर भी इस कारवां को आगे बढ़ाना 
है। यदि मेरे अनुयायी इस कारवां को आगे ले जाने में सफल न हो पाए' तो उसे 
जहां है वहीं छोड़ दें; लेकिन किसी भी स्थिति में उसे पीछे न जाने दें । मेरे लोगों 
को यही मेरा सन्देश है ।”” आंसू भरी आंखों के साथ चारपाई पर-लेट गए और 
फिर ध्यानमग्त हो गए । - 

डॉ० साहब बहुत ही दुबंल होते चले जा रहे थे। जो भी उन्हें देखने ग्राता, 
समभता था कि उनका श्रन्त निकट ही है। उनको संकल्प-शक्ति बहुत ही सुदृढ़ 
थी । भले ही वे मधुमेह रोग से पंगु और पीड़ित थे; पर उनकी कायं-क्षमता श्रद्श्धृत 
थी | उधर 4 अक्टूबर 956 शीघ्र ञ्रा रहा था जब उनको बोद्ध-धर्मं दीक्षा 
लेनी थी । उस दिन विजय दशमी थी ।. बह ,दिन भीमराव ने हिन्दू-धर्मं त्याग 
करके वोद्ध-धरं स्वीकार करने के लिए चुना था। नागपुर धर्म-परिवर्तंन-स्थान 
नियुक्त किया गया । 23 सितम्बर के दिन डॉ० साहब ने अ्रपने धर्म-परिवतंन की 
घोषणा कर दी जिससे सारे भारत में तहलका मच गया । हिन्दू एवं श्रायसमाजी 
तो बहुत ही बेचेन हो गए । नौ और ग्यारह बजे के बीच सुबह धर्म-परिवर्तंत का 
समय निर्धारित हुआ । भारत के सबसे .वैद्ध भिक्षु चन्द्रमणि को कुशीनारा, जिला 
गोरखपुर (उत्तर प्रदेश) से दीक्षा हेतु झ्रामंत्रित किया गया और वे वहां सह 
पधारे। उधर भीमराव, उनकी पत्नी और रक्त हवाई जहाज द्वारा 2 श्रवट्वर 
की सुबह नागपुर पहुँच गए । नागपुर के श्याम होटल में उनका प्रबन्ध किया गया । 
हजारों लोगों की भीड़ वहां श्रामे लगी ताकि उनके दर्शन किए जा सकें । यहां तक 
कि देहाती क्षेत्रों के सेकड़ों स्त्री-पुर्ष. जो उनके दर्शन नहीं कर पाते वे उनके पद- 
चिह्दों की धूल को ही अपने माये परं लगाकर सन्‍्तुप्ट हो जाते थे । बहुत प्ले स्त्री- 
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पुरुष और बच्चे ज़िनके पास किराये के पैसे नहीं थे, मोलों पैदल चलकर आए और 
कुछ अपनी चीजों को वेचकर दूर-दूर से रेल तथा मोटर गाड़ियों से पधारे। ये 
सभी लोग अपने देवता, हृदय-सम्राट्‌ के दर्शव करने के लिए 4 अक्टूबर से पहले 
ही लगातार झा रहे थे । 


3 अक्टूबर को शाम को डॉ० अम्बेडकर ने एक पत्रकार सम्मेलन बुलाया 
जिसमें उन्होंने बतलाया कि वे भगवान्‌ बुद्ध द्वारा बताएं गए धर्म का ही अनुसरण 
करेंगे । वे हीतयान या महायान बौद्धधर्म के चक्कर में पड़ना नहीं चाहेंगे । उन्होंने 
बतलाया कि एक वार गांधी के साथ बातचीत में उन्होंने स्पष्ट कहा था किवये 
छुप्राउत की समस्या को लेकर गांधी से मतभेद रखते हैं; लेकिन समय आमने पर, 
“मैं ऐसा मार्ग अपनाऊगा जो देश के लिए कम से कम हानिकारक हो और बौद्ध- 
धर्म स्वीकार करना सबसे बड़ा लाभ है जो मैं देश के प्रत्ति कर रहा हूँ क्‍योंकि 
बोद्ध-धर्म भारतीय संस्कृति का अ्पृथक्‌ अद्भध हे। मैंने इस बात का ध्यान रखा है 
कि मेरे धमं-परिवतंत से इस भूमि की संस्कृति एबं इटिहास की परम्परा को कोई 
हानि नहीं पहुँचे ।” उन्होंने वतलाया कि झाने वाले वर्षों में घर्म-परिवर्तत का 
आ्रान्दोलच बहुत व्यापक रूप से चलंगा भ्रौर उनके समस्त अनुयायी, यहां तक कि 
ब्राह्यय भी उनका अनुकररण करेंगे । उसी पत्रकार-सम्मेलन में उन्होंने यह भो 
बतलाया कि वे ऑल इण्डिया रिपव्लिकन पार्टी की स्थापता भी करेंगे जो उन 
सब स्त्री-पुरुषों को अपने में शामिल करने के लिए आमन्त्रित .करेगी जिनकी 
भ्रातृत्व, समानता तथा स्वतंत्रता के सिद्धान्तों में पूर्णा आस्था हो । डॉ० साहब में.. 
धर्म एवं राजनीति दोनों के कार्यों को सम्भालने की इच्छा थी और ऐसा करने के 
लिए वे समर्थ थे। उन्होंने यहु भी घोषणा की कि वे आगामी चुवावों (956] 
में कहीं उपयुक्त चुनाव-क्षेत्रे से लोकसभा के लिए उम्मीदवार होंगे । 


3 अक्टूबर की रात को डॉ० अम्वेडकर श्र उनके निकट-साथियों के 
साथ इस ,वात को लेकर कि धर्म-परिवर्तेत को आगामी चुनावों तक स्थग्रित क्यों 
न कर दिया जाए, विचार-विमश हुआ । उनके साथी एवं कुछ अनुयायी चाहते 
थे कि ग्रायोजन स्थगित कर दिया जाए ताकि सुरक्षित सीटों पर वे चुनाव लड़ 
सके । बौद्ध-धर्म स्वीकार करने के बाद वे ऐसा नहीं कर पाएंगे । इस मत-भिन्नता 
को देखकर भीमराव, को बड़ा दु:ख हुआ | वे रो पड़े कि जिन लोगों के लिए उन्होंने 
जीवन भर संघ किया, वे आ्राज थोड़े से लोभ-लालच के काररा इतने महान कार्य 
की टालमटोल करना चाहते हैं। डॉ० साहब ने उन्हें ताड़ना दी और कहा कि : 
यदि वे उनके साथ धर्म-परिवर्तत करना चाहते हैं तो उनका स्वागत है अन्यथा 
वे जो कुछ चाहें, करें । वे तो अपना धर्म-परिवर्तन निश्चित रूप से करेंगे । वे लोग 
अपना सा मुंह लेकर होटल से बाहर निकल आए । अपनी स्वाथंपूर्णा नीति पर 
उन्हें बड़ा पश्चात्ताप हुआ । 

!4 अक्टूबर को सुबह, डॉ० अम्बेडकर कुछ जल्दी उठे । उन्होंने रत्त, को 
गरम पाती के प्रवन्ध के लिए कहा ताकि वे स्तान कर हें और स्तान के पश्चात्‌, 
उन्होंने रत्त्‌ को पाण्डाल श्रादि के प्रवन्ध को देखते दीक्षा-भूमि भेजा । सूचना 
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मिल्री कि सत्र प्रउंध ठांक है। सुबह तड़के से ही, दीक्षा-भूमि की ओर बच्चों, स्त्री- 
पुरुषों के भुण्ड के भुण्ड चले श्रा रहे थे। श्याम होटल से लेकर दीक्षा-भूमि तक 
जाने वाली सड़क को सफाई वालों ने तड़के ही साफ़ कर दिया था । वे सब प्रसन्न 
थे कि वहां से उनके मुक्तिदाता का पदार्पणा होगा। साढ़े श्राठ बजे डॉ० साहव, 
सिल्क की सफेद धोती तथा कोट पहनकर श्रपनी कार में वैठकर और साथ में 
डॉ० सविता तथा रत्त_ को बैठाकर दीक्षा-भूमि के लिए रवाना हो गए । मिसेज 
(डॉ०) सविता अम्बेडकर भी सफेद साड़ी पहने हुए थीं। मार्ग में दोनों श्रोर 
वेशुमार भीड़ थी । आकाश भगवान्‌ बुद्ध और बावा साहब की जय से गूज उठा । 
लोगों में बड़ा उत्साह था । सब स्त्री-पुयष बहुत प्रसन्न थे । भीड़ इतनी थी कि सारा 
प्रबंध श्रपर्यात्त सिद्ध हुआ । जेसे ही डॉ० साहव पाण्डाल में पहुँचे, उन्हें मझच पर 
ले जाया गया । एक हाथ में लठिया और' दूसरे हाथ को वे रत्त्‌ के कंधे पर रख 
कर खड़े हुए। एकत्र जन-समूह ने तालियों की गमनभेदी गड़गड़ाहट से उनका 
स्वागत किया । अब नो वज कर पन्द्रह मिनट हो चुके थे | पत्रकार लिखते में और 
श्रौर फोटोग्राफर चित्र लेने में व्यस्त थे। मछ्च पर भगवान्‌ बुद्ध को ताम्बे की 
प्रतिमा रखी थी जिसके सामने ढेर सारी मोमवत्तियां, भ्रगरवत्तियां तथा धूप-बत्तियां 
प्रकाश एवं सुगंध फेंक रही थीं । प्रतिमा के दोनों ओर दो चीतों के चित्र थे । मंच 
पर भिक्षुगण भी विराजमान थे । | 
सभा का कार्यक्रम डॉ० श्रम्बेडकर की प्रशंसा में एक महिला द्वारा मराठी 

में गाए गए गीत से प्रारम्भ हुआ । सभी श्रोता एक साथ खड़े हुए और भीमराव 
के पूज्य पिता, रामजी सकपाल के मृत्यु-दिवस के उपलक्ष में दो मिनट मौन रहे ।. 
तत्पश्चात्‌ वास्तविक कार्यक्रम श्रारम्भ हुआ । लगभग पांच लाख लोगों की भीड़ 
एकत्र थी। मझूच पर विराजमान 83 वर्षीय महास्थविर च द्रमणि श्ौर उनके चार 
भिक्षुओं ने डॉ० श्रम्बेडकर और उनकी पत्नी को, जो भगवान्‌ बुद्ध की प्रतिमा के 
समक्ष. खड़े थे, पाली भाषा में त्रिशरण का भर फिर पथ्चशील का उच्चारण 
करवाया गया । उन्होंने पाली भाषा के शब्दों का मराठी में उच्चारण किया । तथ वे, 
डॉ० साहब औौर मिसेज डॉक्टर सविता, हाथ जोड़े तीन वार बुद्ध की प्रतिमा के 
सामने . भुके शऔौर सफेद गुलाव के फूल अपने कर-कमलों द्वारा भेंट किए | फिर 
उनके द्वारा बौद्ध-धर्म स्वीकार करने को धोषणा की गई। क्षण भर में सारा 
ग्राकाश वावा साहब अम्बेडकर की जय” और “भगवात्‌ बुद्ध की जय” के नारों से 
गज उठा। सारे कार्यक्रम की फिल्‍म तैयार की गई थी | अ्रव नौ बजकर पेंतालिस 
मिनट हो चुके थे । धर्मं-परिवर्तेन के पश्चातु भीमराव को फूल-मालाओं से लाद 
दिया गया । मि० डो० वालीसिन्ह ने भीमराव और मिसेज सविता अम्बेडकर को 
भगवान्‌ बुद्ध की प्रतिमा भेंठ की । त्व भीमराव ने यह उद्घोषणा की-- 

“अपने पुराने धर्म को त्यागकर, जो श्रसमानता और दमन पर आधारित 

है, मैं श्राज पुनः जन्मा हूँ । भ्रवतारवाद के दर्शन में, मेरा कोई विश्वास 

नहीं है श्लौर यह कहना गलत एवं शरारतपूर्ण है कि भगवान्‌ चुद्ध विष्णु 

के अवतार थे । मैं त्रव किसी भी हिन्दू देवी-देवता का पुजारी नहीं हूँ । 

मैं श्राद्ध की क्रिया नहीं करूग्रा4 में भगवान्‌ बुद्ध के श्रष्टांग-मार्ग का 
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पृर्शत: .अतुतरण करूंगा । वौद्ध-धर्म एक सच्चा धर्म है और मैं अपने 
जीवन को ज्ञान, सम्यक्‌ मार्ग तथा दया के सिद्धांतों के अनुसार संचालित 
करझूगा ।! 


डा० अ्रम्वेडकर ते एक-दो बार यह कहा कि--'“'मैं हिन्दू-धर्म का त्णग 
करता हूँ |” बड़ी भावपूर्णा मुद्रा में उनका यह उच्चारण लोगों ने सुना । उन्होंने 
मिश्चय किया कि वे हिन्दू-परम्पराओ्रों एवं रीति-रिवाजों का अनुसरण कतई नहीं 
करेंगे। उन्होंने वाईस प्रतिज्ञाश्रों को प्रस्तुत किया जिनका स्वागत बहां एकत्र 
जन-पमूह ने क्रिया । उनमें यह प्रतिज्ञा भी थी कि वे प्राणियों में समावता 
का प्रचार करेंगे । अ्रव वौद्ध होने के वाद, उन्होंने सामने बठ हुए स्त्री-पुरुषों को 
धम्म दीक्षा दी । वे सब कत्तार बनाकर खड़े हो गए और वाबवा साहव ने विशरण 
एवं पञचणील का उन्हें उच्चारण करवाया और इस प्रकार उनके साथ, लाखों 
नर-तारी बौद्ध हो गए। इनमें नागपुर हाई कोर्ट के भूतपूर्व मुख्य न्यायाधीश डा० 
एम० बी० तियोगी भो सम्मिलित थे। सारा कार्यक्रम साढ़े दस बजे समात्त हुआ । 
सम्राट अशोक के पश्चात, यह प्रथम ऐतिहासिक घटना थी जब इतने लाख स्वत्री- 
पुरुषों ने अपने मुक्ति-दाता के कहे अ्रनुसार वौद्धधर्म को अगीकार किया जिससे सारे 
भारत और एशिया में तहुलका मच गया था । 


5 झ्रकक्‍्टूबर को डॉ० अम्बेडकर ने उसी दीक्षा-भूमि में बहुत से अपने 
अनुयाधियों को बौद्धधर्म में दीक्षित किया और कहा कि दलित लोगों को जो सरकारी 
सुविधाएं श्राप्त हैं, धर्म-परिवर्तंव के साथ समाप्त नहीं होंगी। वतंमाव संविधान में 
जो सुविधाएँ मिलीं, वह उन्हीं के परिश्रम का फल है. झौर वे उन्हें फिर से दिलाने 
की सामथ्यं भी रखते हैं। डॉ० साहव ने नव-बौद्धों को यह स्मरण दिलाया कि 
सन्‌ 935 में जो उन्होंने प्रतिज्ा की थी कि “'यद्यपि मैं हिन्दू पैदा हुआ हूँ, लेकिन 
हिन्दू के रूप में महोया नहीं”, वह पूर्णे हुई । उन्हें श्रत्यधिक सन्तुष्टि मिली कि 
उत्तकी वर्षो पुरानी प्रतिज्ञा अन्तत: पूरी हुई | उस प्रतिज्ञा की सम्पूर्ति ने सभी के 
कंधों पर एक भारी जिम्मेदारी डाल दी है जिसे तिभावा उतका परम कर्तव्य है। 
ऐसा दृढ़ विश्वास उन्होंने प्रकट किया । 


जब डॉ० अम्वेडकर नागपुर में थे, उन्होंने शाम होटल में ही अपने दल के 
कार्ये-कर्ताश्रों की एक मीटिंग बुलाई। वे उन कार्य-कर्ताश्रों से कुछ नाराज थे क्‍यों 
कि जैसा कि डा० साहब ने ठीक ही समझा, सभी कार्य-कर्ताप्रों की रुचि धर्म की 
अपेक्षा राजनीति में श्रधिक थी, जब कि उनकी स्वयं की रुचि राजनीति की अपेक्षा 
धर्म में ग्रधिक थी। चूकिवे वौद्ध हो गए इसलिए जातिगत संस्थाश्रों या दलों 
की निरन्तरता के पक्ष में नहीं थे | शैड्य लड कास्ट्स फेडरेशन के स्थान पर वे कोई 
ऐसे राजनीतिक दल की स्थापना करना चाहते थे जिसमें सभी धर्म के लोग निस्संकोच 
सम्मिलित हो सकें । डॉ० साहव ने अपने कार्य-क्तझों को सुक्ाया कि वे जातिगत 
भावनाओं को त्याग कर सभी तागरिकों के हित की बात्त सोचें श्रौर राष्ट्रहित में 
काम करें । 5 अक्टूबर की शाम को ही, नागपुर म्यूनिसिपल कार्पोरेशन ने टाउन 
हॉल में, डॉ० अम्वेडकर का प्लभिनन्दन किया, जहाँ उन्होंने कहा कि कांग्रेस पार्टी 
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ने राजनीति को एक खिचड़ी .वना दिया है। वे सदैव यह देखते रहे नके संविधान, 
जिसके बे अमुख्र निर्माता थे, ठीक तरह से काम कर रहा है प्रथवा नहीं । 
उसके अधीन हम वास्तविक जनतंत्र स्थापित कर पायेंगे या नहीं ? कार्पोरेशन के 
सभी सदस्य उस महाच्‌ 'समाज सुधारक, दाशनिक एवं संविधान-निर्माता! का स्वागत 
करने के वाद बड़े ही आनन्दित हुए । 


6 अ्रक्टूबर को डॉ० अम्बेडकर ने चान्दा में धर्म-परिवर्तत के कार्यक्रम में 
भाग लिया जहाँ एकत्र जन-समूह ने उनसे बौद्ध दीक्षा ली। श्राज चान्दा एवं 
नागपुर दोनों जगह की दीक्षा-भूमियों पर डॉ० अ्रम्बेडकर महाविद्यालय स्थापित्त 
हैं। चान्दा से डॉ० साहब नागपुर वापिस श्राए और वहाँ से वे, उत्तकी पत्नी एव 
रत्त,, हवाई जहाज द्वारा दिल्‍ली श्रा गए । यद्यपि डॉ० साहब बुरी तरह थके हुए 
थे, पर उनमें भ्रपार उत्साह तथा मनोबल था। लगातार तीन दिन तक उन्होंने 
आराम किया और फिर वे अपने कामों में व्यस्त हो गए । कभी-कभी वे जो र-जोर 
से भजन भी, विशेषकर कबोर साहव के गाया करते थे। यद्यपि उनका स्वास्थ्य कमजोर 
था, पर उनका चेहरा आनन्द और अभिमान से देदीप्यमान था। वास्तव में, उनकी 
मुखाकृति किसी महान्‌ कार्य की सम्पन्नता की द्योतक दिख रही थी । शताब्दियों 
पश्चात्‌, उन्हीं के द्वारा चोद्धधर्म का जयघोष हुआ और भारत-भूमि में भगवान बुद्ध 
के धम्म का पुनरुत्थान हुप्रा । यह कोई मामूली घटना नहीं थी । यह एक बहुत बड़ा 
ऐतिहासिक पर्व था जिसे उन्होंने स्वयं सम्पन्न किया । 


प्रसन्न मुद्रा में बेठे, डॉ० अम्बेडकर अपने मेहमानों तथा प्रशंसकों को दीक्षा 
कार्यक्रम के ढेर सारे फोटोग्राफ दिखाया करते थे । वे उन्हें बतलाते थे कि श्रव वे 
दिल्‍ली, उत्तर-प्रदेश, पंजाब भ्रौर महाराष्ट्र, विशेषकर बॉम्वे में, वोद्धध मं दीक्षा के 
कार्यक्रमों मे' जायेंगे और इस प्रकार, धर्मं-परिवतंन के श्रान्दोलन को वे व्यापक रूप 
से गतिशील बनायेंगे । 30 अश्रक्टूवर 956 को वाबा साहब ने मि० डी वालीसिंह 
के एक पन्न के उत्तर मे' लिखा: “बौद्धधर्म दीक्षा बहुत महान्‌ घटना थी श्रोर वह भीड़ 
जो दीक्षा लेने श्राई, मेरी आशा से परे थी। भगवान्‌ बुद्ध को धन्यवाद कि सबे 
कार्यक्रम अच्छी तरह सम्पन्न हो गया । हमे झ्रब उन विधियों एवं साधनों पर विचार 
करना है जिनके द्वारा उन लोगों को बौद्धधर्म का ज्ञान दिया जा सके, जिन्होंने उसे 
स्वीकार कर लिया है श्रथवा मेरे कहने पर उसे स्वीकार करेगे। मैं चाहता हू कि 
बौद्ध संघ अपना दृष्टिकोण बदले; और संनन्‍्यासी वनमे की श्रपेक्षा, भिक्षुश्रों को, 
क्रिश्चियन सिशनरियों के समान, सामाजिक कार्यकर्ता और सामाजिक प्रचारक 
बनना चाहिए ।!! हे 


यद्यपि डॉ० अम्बेडकर का स्वास्थ्य अच्छा नहीं था, पर उनके अनुयायियों ने 
उन्हें काठमाण्डू (नेपाल) जाने के लिए राजी कर लिया जहाँ विश्व बौद्ध सम्मेलन 
होने वाला था । नेपाल जाने के सब प्रत्रन्ध कलकत्ता के मि० एम० ज्योति द्वारा हो 
चुके थे। डॉ० मावलड्ूर को बॉम्वे से दिल्‍ली बुलाया ताकि वह डॉ० साहब के स्वास्थ्य 
की देखभाल करने के लिए उनके साथ नेपाल चले । वहाँ जाने के पूर्व डॉ० साहब 
के पास बॉम्बे हाईकोर्ट से एक नोटिस झा यया कि वे 'राजगृह' में कुछ अतिरिक्त 
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निर्माण हेतु अपने काण्ट्रेक्टर के लगभग 40,000 रुपये जमा कर। डा० 
धाहव ने उस रकम का प्रवन्ध किया और मिसेज सविता अम्वेडकर उसे 
बॉम्वे जाकर जमा करवाकर दिल्‍ली वापिस आगई । 4 नवम्बर 956 को, डॉ० 
्रम्बेडकर और उतका दल जिप्तमें मिलिन्द महाविद्यालय, (शझ्रौरज्भाबाद) के प्राचार्य 

म० बी० चिटठनिस, मि० वाराले, डॉ० मावलड्ूडूर, मिसेज सविता अम्बेडकर 
आ्रादि थे, काठमाण्ड्‌ के लिए रवाना हो गया । राजा महेन्द्र ने उस चतुर्थ विश्व बौद्ध 
सम्मेलन का )5 नवम्बर 956 को दरबार गंलरी हॉल में उद्घाटन किया। 
उस दिन नेपाल सरकार ने छुट्टी का दिन घोषित कर दिया और उधर, पशुपति- 
ताथ के मन्दिर में बोद्धों के लिए जो प्रवेश निषिद्ध था, उसके पुजारियों ने उसे उत्तके 
लिए खोल दिया । डॉ० अम्बेडकर जब सम्मेलन में बोले तब सम्पूर्ण भीड़ ने उनका 
जयघोष किया. । डॉ० साहब ने वतलाया कि वे यहाँ ये कहने आए हैं कि संसार के 
सभी धर्मों में वोद्धधर्म सर्वोत्तम धर्म है। सम्मेलन के शब्रध्यक्ष, डॉ० मलालासेकार ने 
बोलते हुए, डॉ० अम्बेडकर का लाखों लोगों सहित, धम-परिवर्तेत को एक अद्विताय 
घटना बतलाया, हालांकि भारत के किसी हिन्दू विद्वान या नेता ने उनके धर्म -परि- 
वर्तत का स्वागत नहीं किया था । डॉ० अम्बेडकर से 0 नवम्बर को “बीद्धधर्मा 
में अहिसा' तामक विषय पर बोलने के लिए निवेदन किया गया, पर सम्मेलन में 
भाग लेने वालों की अ्रधिसंख्या चाहती थी कि वह “भगवान्‌ बुद्ध श्रौर कालमाक्स 
पर अपना भाषण दें : श्रोताओं की रुचि देखते हुए डॉ० श्रम्वेडकर 'बौद्धधर्म एवं 
तसाम्यबाद पर ही बोले जिसको व्याख्या आगामी पृष्ठों में होगी । 


. नेपाल से वापस लोटते समय, डॉ० अम्बेडकर बनारस रुके और वहां 
वनारस यूनिवर्सिटी तथा काशी विद्यापीठ में विद्याथियों के समक्ष कुछ व्याख्यान 
दिए । उनके व्याख्यानों से सर्देव चुनौती की ध्वनि निकलती थी । उसी ध्वनि में 
वह वहाँ बोले । बोद्धिक विजय में उतका बड़ा झात्म-विश्वास था । उन्होंने कहा कि 
वे बीद्धधर्म के लिए वही करेगे जो शद्भूराचार्य ने हिन्दूधर्मा के लिए किया था । 
वनारस यूनिवर्सिटो के हॉल में वह शंकराचारय के प्रसिद्ध वाक्य; “ब्रह्मसत्यं जगतू 
मिथ्या? प्र बोले । डॉ० साहव ने तकोे दिया कि यदि ब्रह्म सवंत्र व्याप्त है तो एक 
ब्राह्मण शौर एक अछत समान हैं | लेकिन शंकर ने अपने सिद्धान्त को समाज पर 
लागू नहीं किया । मात्र विचार स्तर पर ही उसे रख छोड़ा । यदि शंकर ने अपने 
सिद्धान्त का परिपालत सामाजिक स्तर पर किया होता और समानत्ता के सिद्धान्त 
का प्रचार किया होता तो वह अत्यधिक महत्त्व की बात होती । फिर भी शंकराचार्य 
का यह विश्वास कि जगत एक भ्रम है, गलत है। डॉ० साहव ने विद्यार्थियों से 
पूछा कि क्‍या वे असमानता पर आधारित पुरुप-सक्त में विश्लेषित समांज सद्भठन 
को मानेंगे ग्थवा समानता पर श्राधारित, स्वतंत्रता एवं भ्रातृत्व पर आधारित 
संविधान में उल्लिखित समाज व्यवस्था कायम करेंगे ? क्या वे हिन्दू-शास्त्रों में 
व्याप्त असमानता के सिद्धान्त का खण्डन नहीं करेंगे ? 


डॉ० अम्बेडकर ने लगभग सभी बौद्ध तीथ्थे-स्थानों का भश्रमरा कर लिया । 
बनारस से वह कुशीनगर भी गए थे। वहाँ से 30 नवम्बर 956 को वह हवईा 


92] 


जहाज द्वारा ड्ल्ली लौट आए । दिल्‍ली झाते थे, उन्होंने रत्त. से अपने कुत्ते के 
स्वास्थ्य एवं वॉम्डे में चल रहे सिविल सूद के विषय में पूछताछ की । संभवत: उत्तर 
अ्रनचुकल नहीं मिला, और निवास-स्थान पर पहुँचते ही वह दुःखी, निरुत्साह 
दिखाई पड़े । उस समय उनकी कोठी में मिसेज सबिता अम्शेडकर के पिता, भाई 
श्रौर डॉ० मावलंकर ठहरे हुए थे | डॉ० साहब बुरी -तरह थके हुए थे । उन्होंने रत्त 
को कहा कि उस रात वह वहीं ठहर जाए ! रक्त वहीं ठहर गए। डॉ० अम्बेडकर 
] दिसम्वर को सात बजकर पर्दह मिनट पर उठें, स्नान किया, चाय का एक प्याला 
पिया । फिर वह अच्छा महसूस करने लगे । शाम को, डॉ> साहव ने मथ रा रोड़ 
पर लगी बुद्धिस्ट आर्ट गैलरी को वड़ी रुचिपूर्वक देखा । बाहर आए और कार में 
ठैठकर घर के लिए, रवाना हो गए। मार्ग में कनाठ प्लेस की एक बुक-शॉप पर 
रुके और कुछ नई पुस्तकों को उनके निवास-स्थान पर भेजने आडडेर दिया । 


2 दिशस्वर को डॉ० अम्वेडकर ने भ्रशोक विहार पर दलाई लामां के स्वागत 
में, जो वौद्धयया में होने वाली 2500वीं बुद्ध जयन्ती के उपलक्ष में भारत पधघारे 
थे, एक आयोजन में भाग लिया। शाम को वह अपनी कोठी के लॉन में 
आराम कुर्सी पर बेठे घण्ठों अपने भक्तों तथा आगन्तुकों से वातचीत करते रहे । 
वहीं वेठकर उन्होंने अपना रात्रि का भोजन किया । लगभग वह साढ़े दस बजे सो 
गए। अ्रच्छी तरह नींद भी आई; किन्तु सुबह उठते ही उन्होंने कुछ थकान महसूस 
की । अपने नोकरों को वुलाया। उन्होंने वहीं लॉन में उन्तकी कुर्सी डाल दी और 
वावा साहव कुछ धूप में झाराम की मुद्रा में पड़े रहे । वहीं मिसेज्ञ अम्बेडकर के 
भाई वालू कवीर ने वावा साहव के कुछ चित्र खींचे । एक ग्रूप फोटो भी हुआा 
जिसमें मिसेज़ सविता अम्बेडकर, उनके पिता के० वी० कबीर और डॉ० मावलडूर 
सम्मिलित थे । 


उसी दिन शाम को काफी रात गए, डॉ० अम्बेडकर एक हाथ में सोटा तथा 
दूसरा हाथ रत्तु के कन्धे पर रख के अपने माली को देखने गए, जो तीन दिन से 
बुखार में था। वह वहीं कोठी के श्राउद-हाउस में रहता था । उस वृद्ध माली को 
बुखार था श्लौर कफ झ्ाता था। उसकी तनिर्धेन पत्ती उसकी चारपाई के पास 
खड़ी हो गई । वेचारा माली बड़ा भयभीत था कि कहीं उसकी नौकरी न छूट जाए 
और यदि वह म़र गया तो उसकी वृद्ध विधवा पत्नी का क्‍या होगा ? वह सड़कों 
पर भटकती घूमेगी । अपने विस्तर पर पड़े, उसने बाबा साहव को नमस्कार किया 
झऔर थोड़ा सा मुस्कराकर उनका झावर-सत्कार किया । फिर वह फूट-फूट कर 
रोने लगा । वह डाँ० साहव की दया एवं महरवानी से बड़ा कृतज्ञ हुआ। उसच 
रोना वन्द किया | दो क्षण सास ली और बोला-- भगवान्‌ स्वतः मेरे घर दर्शन 
देने आए हैं; लेकिन, श्रोमन्‌ ! मेरे जीवन का कोई भरोसा नहीं, न मालूम मेरी 
पत्नी का वया होगा ?* वह फिर आंखों में झ्रांसू भर लाया और रोने लगा । डॉ० 
साहव ग्रपने सभी नौकर-चाकरों के साथ अच्छा व्यवहार करते और वे भी उन्हें 
हृदय से प्र म करते थे ।* वृद्ध माली को ढ़ाढस वंधाते हुए, डॉ० साहव ने कहा - 
परोना बन्द करो। प्रत्येक आदमी को कभी न कभी मरता है। मैं भी कित्ती दित 
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मरूगा। जरा धैये से काम लो। उन दवाइयों को ले लो जो मैं अभी भेजता हूँ 
और तुम बिलकुल ठीक हो जाओगे ।” उन्होंने रत्तू से कश्ष--'देखों ! बेचारा 
गरीब मृत्यु से भयभीत है “मैं नहीं हूँ'**किसी भी क्षण उप्तका आगमन हो सकता 
है'*“।' क्या पता था कि मौत उन्हीं की चुनौती को सुन रही थी ? 

3 दिसम्बर को डॉ० अ्रम्वेडकर ने रत्तू से यह जानता चाहा कि बॉम्बे जाने 
के लिए 4 दिसम्बर का उनके लिए रिजवेंशन हो गया है ग्रथवा नहीं । वह 36 
दिसम्वर को वहां धर्म-परिवतेन की दीक्षा देने वाले थे। तत्पश्चात उन्होंने अपनी 
लाइब्र री से माक्स की दास केपिटल' पुस्तक को निकाला और फिर अपनी पुस्तक 
'द बुद्ध एण्ड कार्ले माक्से! के अन्तिम अध्याय को पूरा किया । उसे रत्तू को टाइप 
करने के लिए दे दिया । 4 दिसम्बर को डॉ० अम्बेडकर राज्य सभा में भी गए । 
वह राज्य सभा के सदस्य थे। वहाँ अपने साथियों के साथ उन्होंने चातें कीं और 
कुछ गम्भीर विचार-विमर्श भी किया । कोन जानता था कि यह उत्तका राज्यसभा 
में अन्तिम आना होंगा। शाम को उन्होंने दो महत्त्वपूर्ण पत्र टाइप करवाए, एक 
आचाये पी० के० श्रात्रे और दूसरा श्री एस० एम० जोशी को । ये दोनों ही महाराष्ट्र 
की राजनीति में महत्त्वपूर्ण व्यक्ति थे । डॉ० साहव द्वारा उन्हें पत्र लिखने का 
उ्हं श्य यह था कि वे उनके नये दल रिपब्लिकन पार्टी में सम्मिलित हो जाए । 


यद्यपि डॉ० अम्बेडकर और श्रन्य लोग 4 दिसम्बर को वॉम्वे जाने वाले 
थे; लेकिव कुछ कारणों से कार्यक्रम वदल गया था। मिसेज अ्रम्बेडकर के पिता, 
उनका भाई और एक कोई श्री जाधव, 4 दिसम्बर को ही ट्रंन द्वारा वॉम्वे रवाता 
हो चुके थे । डॉ० साहव ने हवाई जहाज से ही जाना निश्चित किया था क्‍यों कि ' 
ट्रेन से सफर करने में वह कठिनाई महसूस करते थे। रत्तू ने लगभग रात को डंढ़ 
बजे तक टाइप का काम किया और वहीं कोठी में सो गया । 5 दिसम्बर की सुबह 
रत्तू जल्दी उठा, पर बावा साहब सोए हुए थे । बाबा साहब लगभग पौने नौ बजे 
उठे | रत्तू ने उन्हें प्रशाम किया और उनसे रुकसत ली । निहायत ईमानदार शौर 
सच्चा भक्त अपनो साइकिल ले दफ्तर रवाना हो गया। मार्ग में जाते समय कहीं 
होटल में भोजन किया और दफ्तर जा पहुँचा । बाबा साहब के अन्तिम दिनों में 
रत्तू ही उनका एकमात्र सक्तिय भक्त था जो अपने दपतर के श्रलावा सुबह-शाम 
उनकी सेवा में व्यस्त रहता था और जिसने सहृदय वावा साहब के निकट रहने का 
सौभाग्य प्राप्त किया था । 


लगभग दिन के डेढ़ वजे डॉ० (मिप्तेज) श्रम्वेडकर, डॉ० मावलडू:र के 
साथ, कुछ सामान खरीदने के लिए वाजार चली गई | काफी देर गए, डॉ० साहव ने 
दो-तीन वार घण्टी बजाई। अपनी पत्नी के विषय में मालम हुआ कि वह अ्रभी 
वाजार से लौटी नहीं हैं। शाम हो चली थी । रसोइए ने लाइट जलाई और बाबा 
साहब को स्तानघर की ओर ले गया ताकि वह शौचादि से निपः छे। त्तब हॉ० 
साहव ने चाय पी | दुवारा उन्होंने घण्टी बजाई पर मिसेज सविता नहीं दिखाई 
दीं। वादा साहव का चेहरा यकायक लाल हो गया | रत्तु लगभग शाम को छह 
बजे आया तो वावा साहव बुरी तरह बिगड़े थे कि सविता अभी तक क्यों नहीं 
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आई ? उन्होंने रत्तू को कुछ टाइप का काम दिया । उसी बीच मिसेज अम्बेडकर 
डॉ० मावलद्भूर सहित पधार गई' और जैसे ही उन्होंने भ्रन्दर की ओर भाका, 
तो बावा साहब ने, जो पहले से ही नाराज़ थे, उस पर आक्रोश का प्रहार किया | 
उसने रत्तू से कहा कि वह साहब को शानन्‍्त कर दे । कहा जाता है कि उस दिन 
बावए साहद त्तलाक देने की बात्त सोचने लगे थे । 


रात के श्राठ बजे तक बाबा साहब बिलकुल शान्त हो गए । उप्ती समय एक 
जैन शिष्ट मण्डल उनसे मिलने झाण्, हालांकि डॉ० साहब उन्हें दूसरे दित बुलाने 
की सोच रहे थे । चूकि वह मण्डल प्रा ही गया था, साहब ने बात करना उचित 
समक्का । कुछ मिनट वह स्तानघर जाकर रत्तू के कन्धों पर हाथ रखे बाहर भरा 
गए। अपने ड्राइज्र छम में वह एक सोफा पर वेठ गए श्रौर उधर मण्डल के सदस्य 
आदर हेतु खड़े हुए । कुछ समय वातावरण बिलकुल शान्‍्त रहा। जैन नेत्ता उनके 
चेहरे की श्रोर टकटकी लगा कर देखते रहे | कुछ क्षण बाद डॉ० साहब ने श्रपता 
सिर उठाया श्रौर उसने मिलने का उहं श्य पूछा । प्रथम उन्होंने उनके स्वास्थ्य के 
बारे में पुछताछ की । साहब ने कहा--स्वास्थ्य ठीक चल रहा है । तब मण्डल के 
सदस्यों ने जैन तथा बौद्ध धर्म से सम्बन्धित कुछ प्रश्न किए। लगता है वे बड़े 
प्रभावित हुए श्रौर साथ में लाई पुस्तक--जन भ्ौर बुद्ध” उन्हें भेंट की । उन्होंने 
प्राथंना की, कि वह अगले दिन एक जैन समारोह में भाग लें और उनके मुनि से 
विचार-विमर्श करें । बाबा साहब ने उनकी प्रार्थना स्वीकार की वेशर्ते कि उनके 
स्वास्थ्य ने उनका साथ दिया । जैन महानुभाव अपने घर चले गए। जब वह ज॑न 
नेताग्रों से वार्तालाप में व्यस्त थे, उस बीच उनके भ्रन्तिम मेहमान, डॉ० मावलद्धूर 
रात्रि को ही हवाई जहाज द्वारा वॉम्वे चले गए। 


सच्चा भक्त रत्तू उनकी टांगों को दवा रहा था। डॉ० साहव ने रत्तू से 
कहा कि वह उनके सिर में तेल मालिश कर दे। उसने ऐसा ही किया। बागा 
साहब को थोड़ी राहत मिली श्रौर वह प्रसन्नचित्त दिखाई देने लगे। भ्रचानक 
रत्तू को एक मधुर धीमी सज्भीतपूर्ण ध्वनि सुनाई दी। जब उसने देखा तो बाबा 
साहब ही भ्रपने सीधे हाथ की अँगुलियों को सोफा पर टिक-टिक करते हुए कोई 
गीत गा रहे हैं | धीरे-धीरे वह गीत रत्तू को स्पष्ट ध्वनि में सुनाई देने लगा । गीत 
की पंक्तियां जब बिलकुल साफ सुनाई दीं तो पत्ता लगा, वह (बुद्ध शरणां गच्छामि! 
की ध्वनि सुना रहे थे | वाबा साहव ने रत्तू को कहा कि वह उसी गीत का रिकार्ड 
उनके रेडियोग्राम पर चढा दे और बड़े ही भक्ति भाव से बावा ने वह गीत सुना । 
उसी बीच उनका रसोइया सुदामा आ पहुँचा और सूचना दी कि उनका भोजन 
तैयार है। डॉ० साहब ने कहा कि वह थोड़ा सा चादल खाएंगे शोर कुछ नहीं । 
वह अब भी गीत की मधुर ध्वनि में ध्यान मग्न थे। कुछ क्षणों में सुदामा वापिस 
थ्रा गया भौर चाबा साहब भोजन वक्ष में जाने के लिए उठ खड़े हुए । रत्तू के 
कन्धों पर हाथ रख कर वह कुछ अलमारियों के पास गए भ्ौर दो-चार पुस्तकें 
श्रयने हाथों में ले लीं! अन्य किताबों पर भी उनकी दृष्टि पड़ी जिनको उनकी 
टेबिल पर रखने के लिए उन्होंने रत्तु को कहा । चह और गहरी दृष्टि विभिन्न 
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ग्रन्थों पर डालते रहे । वही तो उनके वास्तविक जीवव साथी थे । रत्तू की सहायता 
से वह रसोईघर की ओर मुह कर अपनी कुर्सी पर बैठ गए। उन्होंने थोड़ा सा 
भोजन लिया और रत्तू को सिर दवाने के लिए कहा । तब वह एक सोटे की सहायता 
से कबीर का एक भजन गाते हुए, चल कबीर तेरा भव सागर डरा', उठ खड़े 
हुए । ऐसा करते हुए वह पास में ही अपने सोने वाले कक्ष में प्रविष्ट हो गए । जैसे 
ही वह जाकर कमरे में वेठे, उन्‍होंने उन सभी प्रुस्तकों को एक-एक करके देखा 
जिन्हें वह कुछ समय पहले अलमारियों से निकाल कर लाये थे। उन्हें फिर अपने 
पास की टेविल पर ही रख दिया ॥ 


लगभग ग्यारह वजकर पन्द्रह मिनट पर, डॉ० अम्बेडकर अपने विस्तर पर 
लेट गए और रक्त से धीमे-धामे अपने पर दवाने को कहा | रक्त, पहली रात को 
भी अपने घर नहीं गया था । उसने घर जाने की इच्छा महसूस की, क्‍योंकि डॉ० 
साहब को नींद का झोंका झा रहा था| उनका ध्यान ग्राकपित करने के लिए, 
रत्तू मे टेबिल पर रखी पुस्तकों को ठीक किया 4 उसने देखा कि बाबा साहब अब 
सो गए हैं, वह अपनी साइकिल लेकर घर चल दिया। रत्तू को जोर से भूख लगी 
हुई थी । वह थका हुआ भी था । वह जानता था कि उसकी पत्नी उसका इन्चजार 
कर रही होगी । जैसे ही वह कोठी के द्वार पर पहुँचा होगा कि सुदामा पीछे भागता 
हुआ आया और कहा कि तुम्हें डॉ० साहब वापस बुला रहे हैं। उन्होंने रत्तू से 
अपनी भ्रलमारी से द बुद्ध एण्ड हिज धम्म” नामक ग्रन्थ की भूमिका तथा प्रस्तावना 
लाने को कहा और टाइप किएं उन पन्नों को भी अपनी मेज पर रखवा लिया जो 
उन्होंने श्राचाय आत्रे, एस० एस० जोशी तथा वर्मा सरक्रार को लिखवाए थे। 
रत्तु ने पुस्तक की भूमिका तथा प्रस्तावना, श्रौर वे पत्र उनकी चारपाई के पास 
रखी मेज पर रख दिए झओर अपने घर चला गया। डॉ० साहव उन पत्रों को राच्रि 
में देखना चाहते थे, क्योंकि सुबह की डाक से उन्हें भेजता था। सुदामा ने उसी मेज 
के ऊपर कॉफी भरा एक थरमस और मिठाइयों की एक प्लेट भी रख दी थी जो 
रोजावा कार्य-क्रम के अनुसार था । लेकिन कोई भी नहीं जानता था कि मृत्यु उनके 
पीछे खड़ी थी | सुदामा, रत्तु त्था मिसेज अम्बेडकर को कतई आ्राभास नहीं था कि 
उनका अन्त इतना निकट है । 


अपनी दिनचर्या के अनुसार, मिसेज प्रम्वेडकर साढ़े छः बजे सुबह उठीं और 
उन्होंने डाँ० साहव को सोये हुए पाया | उनके पर एक तकिये पर झाराम की स्थिति 
में थे । थोड़ी देर झपनी कोठी के वगीचे में टहुलकर वह डॉ० साहब को रोजाना 
की भांति जगाने गई । मिसेज अम्बेडकर ने उन्हें जगाने का प्रयास किया, पर बह 
एकदम भयभीत हो गई यह देख कर कि उनके पतिदेव इस दुनिया से जा चुके हैं । 
मात्र उनका पाथिक शरीर बिस्तर पर पड़ा हुआ है । उन्होंने अ्पद्ती कार रत्तू के घर 
भेजी और वहां भक्त रत्तू भी झ्रा गया। उसके आते ही मिसेज अम्बेडकर सोफे 
पर प्िर पड़ी और घखिल्लाई' कि अ्रव वादा इस संप्तार में नहीं रहे । रत्तू इसे सहन 
न कर सका और कांपती आवाज में चीख पड़ा--बावा साहव ! क्‍या हो गया ?? 
किर दोनों वावा के कमरे में प्रविष्ट हुए | दोनों ने उनके हाथ पर दवाए; उनकी तेल 
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मालिश की; इधर-उधर उनके शरीर को हिलाया-डुलाया; लेकिन वे उनकी सांस 
लौटाने में असमर्थ रहे । एक चम्मच ब्राण्डी भी उनके मुख में डाली, पर उससे 
भी क्‍या होता, वह तो अपनी निद्रा में ही चल बसे थे । पता नहीं रात्रि में, कब 
उनका देहावसान हो गया था । 


मिस्तेज अम्बेडकर श्रब जोर-जोर से रोने लगीं। वह बावा की मृत्यु के गम 
में डूव गई प्रौर उधर रत्तू भी उनके मृत शरीर के पास बैठा फूट-फूट कर रोने 
लगा । वह चिल्लाया; 'श्रोह ! बावा साहब, मैं झा गया हूँ " मुझे कुछ काम दो ।' 
लेकिन उसकी आवाज को सुनने वाला महान्‌ नेता भ्रव जीवित नहीं था । बाबा की 
मृत्यु के समय, उनके एक अच्छे परिचित, श्री चमनलाल शाह, जिन्हें उनकी योगिक 
रहस्यवादी अध्ययनशीलता के लिए, डॉ० साहब पसन्द करते थे, वहां ठहरे थे । 
बहुत पहले ही बागा ने कहा था कि उनके जीवन का अन्त उस समय हो जाएगा 
जब उनका मिशन पूरा हो जायेगा और वैसा ही बुभा । . कुछ ही क्षणों में रत्तु ने 
इस अभागे समाचार को बाबा साहब के निकट रहने वाले व्यक्तियों, केन्द्रिय मंत्रियों 
तथा सरकार को टेलीफोन पर दिया । कुछ ही घण्टों में यह समाचार, अश्रग्नि की 
भांति, सारी दिल्‍ली में फंल गया । झ्रॉल इण्डिया रेडियो ने इस समाचार को दो 
वार प्रसारित किया । संसद का अधिवेशन उस समय चल रहा था । सूचना मिलते ही 
सदनों की कार्यवाही बन्द करदी गई। लोक सभा में प्रधानमन्त्री नेहरू ने भावभीनी 
श्रद्धांजलि अपित की और वह बाबा साहव के निवास-स्थान भी गए । बड़ी मौन 
मुद्रा में नहरू ने अपने एक सहयोगी मित्र के श्रन्तिम दर्शन किए शौर कुछ क्षण 
उनके पास खड़े रहे । 

लगभग दस बजे से 26 अलीपुर रोड़ पर, बावा के शव के दर्शनार्था स्न्री- 
पुरुषों की भीड़ इकट्ठी हो गई और शाम सात बजे तक हजारों नर-नारी वहां श्ातै 
रहे । सभी दर्शनार्थी विचित्र सी खोई हुई मुद्रा में थे और बहुत से आँसू बहा रहे 
श्रे क्रि अब उनका मसीहा इस दुनिया में न रहा यह खबर सिद्धार्थ कॉलेज के द्वारा 
बॉम्बे में पहुँचाई गई और वहाँ भी सारे शहर में शोक लहरें फैल गई । वहां सूचित 
किया गया कि उनका पाथिव शरीर हवाई जहाज द्वारा वॉम्बे पहुँच रहा है। फिर 
क्या था ? लाखों नर-नारी उनके दादर स्थित “राजगृह! मकान पर पहुँच गए। 
हजारों लोग हवाई अ्रडडू पर जमा हो गए । 

जब जवाहरलाल नेहरू उनके निवास-स्थान पर अन्तिम दर्शन के लिए 
पहुँचे तो उन्होंने बावा साहब के बारे में बहुत सी जानकारी को कि उनकी मृत्यु 
कैसे कब और किन परिस्थितियों में हुई। वावा की उम्र भी पूछी । श्री 
सोहनलाल शास्त्री ने इन सबका उत्तर दिया। उनकी झायु लगभग पैंसठ वर्ष की 
थी और वह मधुमेह के रोगी थे । उसी रात बाबा ने अपने महान्‌ ग्रन्थ भगवान्‌ 
बुदुध और उनका धम्म' की भूमिका लिखी, जिसे टाइप करवाया .था। यह सुनकर 
नेहरू जी कुछ क्षणों के लिए स्तब्ध हो गए क्योंकि वह स्वयं भी तो भगवान्‌ बुद्ध 
के भक्त थे | गह-मन्त्री पंडित गोविन्द वल्‍लभ पन्‍्त, संचार-मंत्री श्री जगजीवनराम 
गौर राज्य सभा के डिप्टी चैयरमेन भी वावा के निवास-स्थान पर अपनी 
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श्रद्धांजलियां अपित करने आए । जगजीवनरामजी ने उनके शरीर को वॉग्वे ले जाने 
के लिए एक डेक्रोटा (हवाई जहाज) का प्रवन्ध रियायती दर पर करवाया। नेहरू 
तथा इन लोगों ने, लोकसभा तथा राज्यसभा के सचिवों और बहुत से संसद 
सदस्यों ने बावा के शरीर पर मालाए चढ़ाई ॥ 


डेकोटा के जाने का समय रात्रि साढ़े दस वतलाया गया। अत्त: वाबा के 
झ्नुयायियों ने उनके पाथिव शरीर की यात्रा दिल्‍ली में निकालना निश्चित 
किया | साय॑ साढ़े छह वजे उनके शरोर को एक टद्रक पर रखकर सजाया गया । 
जुलूस 26 अलीपुर रोड़ से मुख्य बाजारों में होता हुआ सफदरजज्भ हवाई अडड 
पर पहुँचा । मार्ग में बावा साहव की जय हो! के नारों से सारा ग्राकाश गूज 
उठा । उनका शरीर फूल-मालाओं से ढक दिया गया था। हवाई अइडड पर भी 
लाखों की भीड़ इकट्ठी थी। लगभग साढ़े दस वजे डेकोटा वावा साहव के घारीर 
को लेकर गॉम्वे रवाना हो गया। उस पाथिव शरीर के साथ बॉम्बे जाने वालों 
में सर्वश्री सोहनलाल शास्त्री, शंकरानन्द शास्त्री, भिक्ष भदन्‍त आनन्द कौसल्यायन, 
रत्तू, सुदामा, मिसेज्ञ श्रम्वेडकर आदि थे । सान्ताक्र्ज हवाई ग्र्ड पर सुगह के तीन 
बजे से हजारों शोकाकुल नर-तारी श्रश्न्‌ पूरित नेत्रों में गाता के अन्तिम दर्शन 
हेतु उपस्थित थे । यह विशाल जन-समुदाय एक जुलस में, उत्तके दादर स्थित 
'राजगृह” निवास-स्थान पर शव के साथ गया। ढेर सारे लोग, नेता तथा विद्वान 
वहाँ भी एकत्र थे। सभी शोकाकुल थे । सूर्य चिकलने तक तो वहां अपार भीड़ 
एकत्र हो गई थी। लोगों को इतता श्रसह्य दुःख था कि कुछेक तो मूछित हो गए। 
7 दिसम्बर को उनके सम्मान में सारे वाजार, मिल, फंक्ट्री श्रादि बन्द रहे । 


7 दिसम्बर के दोपहर तक अन्तिम संस्कार के सभी प्रवन्ध पूरा कर लिए 
गए थे। उनके शरीर को फिर एक ट्रक पर सजाया गया और उसे फल-मालाझों में 
लपेटा गया । उनके सिर के पास भगवान्‌ बुद्ध की एक प्रतिमा रखी गई । शरीर 
के चारों ओर मोमवत्तियाँ जलाई गई और ध्‌१ वत्तियों से सारे ट्रक को मह॒का 
दिया गया । लगभग डेढ़ वजे जुलूस प्रारम्भ हुआ्ना श्नौर बॉम्वे के मुख्य बाजारों में 
होता हुआ दादर एमशान घाट पर पहुँचा । लगभग पांच घण्टों तक शहर का यात्ता- 
यात ठप्प हो गया । सड़कों के दोनों श्लोर अपार भीड़ कतारों में शोकाकुल खड़ी 
थी। चारों ओर स्फंद पोशाक में स्त्री-पुरुष थे। कहते हैं बॉम्बे के बाजारों में 
सफेद घोतियां समाप्त हो गई और इतनी भीड़ केवल लोकमान्य तिलक की शवयात्रा 
में ही इकट्टी हो पाई थी। शाम के अच्धेरे में बावा के पार्थिव शरीर को चन्दन की 
चिता में रखा गया और उनके एकमात्र पुत्र यशवन्त राव ने उनकी जचित्ता में साढ़े 
सात बजे अग्नि संस्कार सम्पन्न किया | इस्त अन्तिम संस्कार का सारा काम भिक्ष 
भदन्त झ्रानन्‍्द कौसल्यायन ने पूर्णतः: बौद्ध रोति से सम्पन्न किया । जेसे ही अग्नि 
प्रज्वलित हुई, सभी नर-नारी फट-फूट कर रोने लगे । सिटी पुलिस ने अपना बिगुल 
ध्वनित कर अन्तिम आदर प्रदान किया जो प्रथम वार ही किसी मे “सरकारी 
व्यक्ति के लिए दिया गया था । 


2 दिसम्बर, 956 वह दिन था जब सांची में बुद्ध की “500 वीं जयन्ती 
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का आठ दिन का कार्यक्रम सम्पन्न हुआ, जिसमें सम्भवतः बाबा साहब जाने वाले 
थे, पर मृत्यु ने उनका मार्ग अवरुद्ध कर दिया । दाह-संस्कार के समय भिक्षु भदन्त 
आनन्द कौसल्यायत बोले कि वावा साहब एक महान्‌ नेता, युग-पुरुष थे। 
उन्होंने देश की जीवन भर सेवा की और आज परिनिर्वाण प्राप्त किया है। उस 
समय दो व्यक्ति श्रौर बोले, भ्राचायें पी० के० श्रानत्नेय श्ौर दादा साहब गायकवाड़ । 
गायकवाड़ जी ने केवल थीड़े से शब्दों में बह कहा कि 6 दिसम्बर को झ्राप लोग 
बावा साहब द्वारा दीक्षा में धर्मान्तर करने वाले थे । समय ने उन्हें हम से पहले ही छीन 
लिया है; लेकिन उनकी चिता के सामने प्रतिज्ञा करो कि आप उनकी इच्छा पूरी 
करोगे और कुछ ही क्षणों में लाखों स्त्नी-पुरुष बौद्ध हो गए। आचाये आन्रेय 
ने सिंह गर्जना में बावा साहब के प्रति भावभरी श्रद्धाब्जलि भ्रपित की । शभात्रेय 
जी ने कहा कि बाबा ते जीवन भर श्रन्याय, दमन एवं असमानता के विरुद्ध संघर्ष 
किया है। उनका भाषण इतना मामिक तथा हृदयस्पर्शी था कि उसे सुनकर वहाँ 
समुद्र तट पर बेठी अपार भीड़ दहाड़े मार-मार कर रोते लगी । इस प्रकार एक 
महान युग पुरुष को उनके प्रिय भक्तों ने विदा किया । उन्तके जीवन कौ यह श्रन्तिम 
यात्रा थी जिसके एक-एक क्षण में उत्के ऐतिहासिक योगदान की ध्वन्ति गुज रही 
थी और वह गूंज श्राज भी करोड़ों नर-नारियों के मत-मत्दिर में विराजमान है, जो 
सतत प्रेरणा एवं प्रयत्न का स्रोत बन गई है । 


े 


अध्याय -- ३ 
कृतित्व 


डॉ० अम्वेडकर का जीवन और व्यक्तित्व बेदता एवं कष्ट की अग्नि में तप 
कर मिखरा था । उन्होंने श्रपने विद्रोही जीवन के व्यक्तित्व रूपी भवन का साहस 
तथा निर्भीकता की नोंव पर निर्माण किया | अतः उनके समस्त कार्य विद्रोही जीवन 
और निर्भीक व्यक्तित्व की अभिव्यक्तियां हैं। उनका व्यक्तित्व एवं कृतित्व परस्पर 
सम्बद्ध है। उनकी वेयक्तिक विशेषताएँ, भावताए तथा आाकांक्षाएं ही उनके क्ृतित्व 
में परिणात हुई। उनके कार्य वेयक्तिक होते हुए भी सामाजिक प्र रणा से श्रोत-प्रोत 
थे | यदि यह कहा जाए कि उनका व्यक्तित्व सामाजिक व्यक्तित्व और उनका कृतित्व 
मानवीय कृतित्व था तो कोई श्रसद्भधति नहीं होगी। उन्हें भ्र्थाभाव, सामाजिक 
अभिशाप, राजनीतिक प्रकोप, धामिक भेदभाव झादि का सामना करना पड़ा; 
किन्तु डॉ० साहब इन विकट परिस्थितियों पे हताश नहीं हुए श्रोढ अपने गन्तव्य 
स्थान की ओर बढ़ने का निरन्तर प्रयास करते रहे । प्रतिभा, परिश्रम तथा उन्तकी 
प्रथम पत्नी और साथियों के सहयोग ने डॉ० अम्बेडकर को जिस जीवन की उच्च 
सोढ़ी पर पहुँचा दिया वह अद्वितीय है। इनका जीवन एक अद्भुत ऐतिहासिक यात्रा 
है जिसके महत्त्वपूर्ण पक्ष यहाँ प्रस्तुत हैं : 


अछुतोंद्धार आन्दोलन : 

पूर्व वौदधकाल से हीं हिन्दू समाज भ्रवनति की ओर चला गया था । समाज 
का एक वर्ग यदि देवता बन गया तो दूसरा व न्िम्त स्तर पर ढकेल दिया गया 
था। ऊँच-नीच का वातावरस पनप चुका था । इस प्रकार समाज में असमानता 
तथा अन्याय का बोलबाला हो चला था । ऐसी स्थिति के लिए मूलतः ब्राह्मणवाद 
तथा वर्णाश्नमधम उत्तरदायी थे। झ्ाय॑ समाज में सबसे श्रधिक शोषित एवं 
पीड़ित शूद्र ही थे जिन्हें हर प्रकार की यातनाएं सहनी पड़ती थीं। उनको 
मानवी अधिकारों से वच्चित कर दिया गया था। इस सामाजिक स्थिति के प्रति 
सर्वेप्रथम विद्रोह भगवान्‌ बुद्ध ने किया था और उनके पश्चात्‌ सदियों तक निम्न 
जाति के लोगों को मानव-सम्मान प्राप्त हुआ; परन्तु ब्राह्मत॒वाद के कुचक्र में फिर 
से शूद्रों तथा अन्य निम्न जाति के लोगों की स्थिति शोचनीय हो गईं। शाद्दों के 
अलावा एक और अझछूतों का वर्ग पंदा हो गया जिनकी दशा पशुआझ्रों से भी बदतर 
हो गई । अठारहवीं शताब्दी तक आराते-श्राते तो उनकी स्थिति ऐसी हो गई कि उनका 
देखना, साया तथा छुआ जाना भी उच्च वर्ग के लोगों को दूषित कर देता था । 
इस प्रकार श॒द्रों एवं अछ्तों की सामाजिक और आश्थिक स्थिति दयनीय हो गई । 
इनकी दयनोय स्थिति सामान्यतः समूचे भारत में थी और मध्यकालीन समाज के 
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पूव तक, बुद्ध के पश्चात्‌ किसी ने इनकी ओर ध्यान ही नहीं दिया । ब्राह्मण॒वाद 
से तंग झ्राकर बहुत से शूद्र श्रछत मुसलमान होने लगे थे। 


महाराष्ट्र में जहाँ डॉ० अम्बेडकर का जन्म हुआ, श॒द्रों तथा अछतों की 
हालत तो और ही दयतीय थी । बारहवीं सदी से लेकर अंग्रेजी राज्य को समाप्ति 
तक, महाराष्ट्र में सनातनी ब्ाह्मरा वर्ग की दृष्टि श्रत्यन्त सकुचित तथा हीन हो गई 
थी। प्रायः सारे समाज का धीरे-धीरे पतन हो चला था। कट्टरपंथी हिन्दुओ्रों ने 
सन्त ज्ञानेश्वर से लेकर संत तुकाराम तक प्तभी सन्‍्तों का--इतना ही नहीं. शिवाजी 
के क्षत्रियत्व प्र्थात्‌ -राज्याभिषेक का भी ब्राह्मण पुरोहितों ने विरोध किया । अछूतों 
की स्थिति तो इतनी दयनीय थी जिसकी कल्पना करना सभ्य मांनव प्राणियों के लिए 
प्रसंभव है। बेसे उन्नोसवीं सदी के श्रन्त तक श्रछतों की हालत पशुग्रों से भी बदतर 
रही, पर कुछ समाज सुधारकों ओर सज्भूठनों का उनकी ओर ध्यान जाने लगा था । 


तेरहवीं सदी में महाराष्ट्र में चक्रधर स्वामी ने एक महानुभाव पंथ की स्था- 
पना की जिसमें अधिकांशत: ब्राह्मण सदस्य थे; किन्तु पंथ ने ब्राह्मणग॒वाद पर एक 
प्रहार किया और चारों वर्णों के स्त्री-पुरुषों को संन्यास का अधिकार प्रदान किया । 
ब्राह्मण तथा श्रछत समान हैं क्‍यों कि दोनों के मानव शरीर हैं और दोनों के शरीरों 
से पाप-पुण्य हो सकते हैं। ब्राह्मण भी नीच कम कर सकता है शौर अछूत भी । 
श्रतः जन्म के आधार पर ऊँच-नीच मानना महापाप है। ब्राह्मणी पंथ होने के 
बावजूद भी इसके सदस्यों का दृष्टिकोण उदार था जिसके फलस्वरूप इस पंथ का 
महार जाति में प्रचार-प्रसार हुआ । चूकि ब्राह्मणवाद से मुक्ति पाने के लिए अछत 
लोग इस्लाम स्वीकार करने लगे थे, इसलिए भागवत धर्म के सन्‍्तों ने हिन्दू-समाज 
में घामिक समता, न कि सामाजिक समता का, प्रचार आरम्भ कर दिया था। ईश्वर 
भक्ति का सबको अधिकार है अर्थात्‌ ईश्वर के समक्ष सभी मानव प्राणी समान हैं। 
भागवत धर्म की सन्त परम्परा में सभी जाति के सन्त पैदा हुए। मराठी भाषा का 
सन्त साहित्य बड़ा ही समृद्ध है; लेकिन जब जनता में शूद्र-अछूत सन्‍्तों का आदर- 
सत्कार बढ़ने लगा तो कट्टर ब्राह्मणों ने उनका विरोध किया । फिर भी तुकाराम 
तथा चोखामेला जैसे सन्‍्तों ने अछतोदुधार में भ्रच्छा योगदान किया | इतने पर भी 
अ्रछूतों की महाराष्ट्र में बड़ी दयनीय अवस्था बनी रही । 
डॉ० अम्वेडकर ने स्वयं अपनी पुस्तक (एनिहिलेशन ऑफ कास्ट) में यह 
लिखा है-- पेशवाशों के शासन-काल में महाराष्ट्र मे यदि कोई सवा हिन्दू सड़क 
पर चल रहा हो तो अछत को वहाँ चलने की ग्राज्ञा नहीं थी ताकि कहीं उसकी 
छाया से वह हिन्द अपवित्र न हो जाए। यह ग्रनिवारयं था कि प्रत्येक अ्रछूत अपनी 
कलाई या गले में एक निशानी के तोर पर काला डोरा बांधे ताकि सवर्ण हिन्दू उसे 
चान ले श्र भूल से उससे स्पर्श न कर बैठे । पेगवाओ्रों की राजधानी पूना में 
अछतों के लिए यह राजाज्ञा थी कि. वे कमर में झाड़ू बाँधकर चलें ताकि उनके 
चलने से जमीन पर अंकित उनके पद-चिह्न झाड़ू से मिदते चले जाए अन्यथा उनके 
पद-चिह्नों पर सवर्ण हिन्दू पेर रखनें से अपविच्र हो जाते थे। इतना ही नहीं पुना 
में अछतों को गल में मिट्टी की हांडी भी लटका कर चलना पड़ता था ताकि वे अपने 
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थूक को उसी में कर ऊँ क्यों कि उनका भूमिपर .गिरा थूक न केवल भूमि को 
प्रपवित्र बनाता वल्कि सवर्ण हिन्दू भी उस पर पैर डालने से अपवित्र हो जाते ।! 


्डस्ट 


अंग्रेजों द्वारा स्थापित भारत में ईस्ट इण्डिया कम्पनी के बाद ही अछूतों 
को शिक्षा की कुछ सुविधाएं भ्राप् हुई थी अन्यथा हिन्दुओं के स्‍कूलों के 
दरवाजे उनके लिए बन्द थे । कम्पनी की सेवा में बहुत से महार लोग भर्ती थे 
लिनके बच्चों के लिए कम्पनी की ओर से शिक्षा का प्रवन्ध था। उधर बम्बई में 
सन्‌ 867 में ब्रार्थंना-समाज' की स्थापना स्थायमूर्ति रानाडे तथा डॉ० भण्डारकर 
की देखरेख में हुई जिसने जातिभेद के विरुदृध आवाज उठाई, हालाँकि कट्टर 
हिन्दुओं के समक्ष वह प्रार्थना-समाज मात्र सुधारवादी ही रह गया। महाराश्र के 
महान्‌ क्रान्तिकारी समाज-सुधारक महात्मा ज्योतिषा फुले ने अछतोद्धार .का काम 
सुसंगठित ढग से क्रिया | उन्होंने अछूतों में जागृति उत्पन्न की और सन्‌ 8354 में, 
प्रछ्त लड़की-लड़कों के लिए परूना में स्कूल खोले जिनमें स्वयं महात्मा जी पढ़ाते 
ये। सम्भवतः भारत में वही पहले व्यक्ति थे जिन्होंने अछ्तों के लिए पाठशालाए" 
स्थावित कीं । उत्तकी धर्मपत्नी सावित्री बाई भी उनमें पढ़ाया करती थीं । उन्हों ने 
सन्‌ 83 में 'सत्यशोधक समाज' की स्थापना की | ब्राह्मणवाद, जातिवाद, पुरो- 
हितवाद, पूजापाठ आदि के विरुद्ध यह एक सजीव आन्दोलन था । इससे पिछड़ी 
जाति के लोगों के दृष्टिकोश को नया वल मिला और अछतों में जीवन की नई 
नई लहरें दौड़ गई । महात्मा फूले की सेवाड्रों को स्वीकार करते हुए, डॉ० अंम्बेड-- 
कर ने गपनी एुस्तक 'शूद्र कौन थे ? . उन्हें समपित करके अपनी श्रद्धाज्जलि 
प्रपित की । महात्मा (कूल: के व्यक्तित्व एवं कृतित्व ने डॉ० अम्बेडकर के जीवन को 
प्रेरणा प्रदान की । ; 


अ्रछवोद्घार झ्रान्दोलन में भोपाल कृष्णा वलज्जुकर का नाम भी श्राता है 
जिन्होंने डापोली में “अनाये दोप परिहार मण्डली' की स्थापना की 4 वे महात्मा 
फुले के विचारों से प्रभावित थे। इस संस्था ने भी ब्राह्मणवाद, जातिवाद तथा 
छुश्नाछुत के विरुद्ध अपनी आवाज बुलन्द की । छञमाछत मनुष्यक्रत है, ईश्वरक्ृतत 
नहीं । इनके अतिरिक्त छत्रपति साहू महाराज जो सन्‌ 894 में कोल्हापुर रियासत 
के राजा बने, महात्मा फूले की विचारधारा तथा कार्य-प्रणाली से प्रभावित हुए । 
महाराजा ने शूद्रों तथा अछतों को अपने यहाँ नौकरियां दीं। उन्होंने शूद्र, अछूत, 
मुसलमान भादि के लिए छात्रालयों की स्थापता की शोर उन्हें छात्रवृत्ति की 
सुविधाएं भी दी । उनके इन कार्यों का ब्राहाणों ने वहुत विरोध किया । यहां तक 
कि महाराजा के ही राजपुरोहित ने पर्वं-स्तान के समय उन्तके लिए यह कहकर वेद- 
मन्त्र के उच्चारण से इन्कार कर दिया कि आप शूद्र हैं और शुूद्र को वेदमन्त्र सुतने 
का ग्रधिकार नहीं है ।' हालांकि उसे त्तौकरी से हटना पड़ा । कोल्हापुर के शंकराचार्य 
ने भी राजपुरोहित का समर्थन किया । महाराजा ने शंकराचार्य के पद को भी 
समाप्त कर दिया और शंकराचार्य पूना भाग गए। इस श्रकार साहू महाराज ने 
ब्राह्मणवाद का प्रतिरोध करके सत्यशोधक समाज के अछतोद॒धार श्रान्दोलन को झागे 
बढ़ाया । अछ्तोदधार में उतका सहूृदय योगदान रहा । 
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है महाराष्ट्र के अछतोद्धार आन्दोलन में, प्रार्थना समाज के प्रचारक, कमंवीर 
वी० श्रार० शिंदे ((873-944) ने भी योगदाम दिया। उनके ही प्रयत्नों से 
अक्टूबर 906 को सर नारायणराव चन्दावरकर (855-]923) की पअ्रध्यक्षता 
में 'डिप्र स्ड क्लासेज मिशन सोसाइटी झ्रॉफ इण्डिया? की स्थापना हुई । इस संस्था 
ने श्रछ्ततों में शिक्षा-प्रचार पर बल दिया । अछतों के लिए, छात्रालय त्ृथा श्रौद्योगिक 
स्कूल खुलवाए। इन दोनों व्यक्तियों ने अ्रछत्तोड्टार के लिए सरकार से आ्राथिक 
सहायता प्राप्त की । उनका सरकार से इतना तालमेल हो-गया कि महाराष्ट्र में शिदे 
ओर चन्दावरकर को सरकार झछूतों का नेता मानने लगी थी। लेकिन अ्रछ्तों 
को स्थिति कोई विशेष सुधरो नहीं क्यों कि कोई प्रभावशाली नेता सामाजिक 
रंगमंच पर पूरणंत: खुलकर नहीं आया था । 

डॉ० भ्रम्बेडकर के आगमन से ही, महाराष्ट्र नें अछूतोद्धार आन्दोलन को बल 
और तीन गति प्राप्त हुई । वे हिन्दू समाज में प्रचलित ब्राह्मणावाद के कट्टर विरोधी 
थे। एक प्रकार से ब्राह्मणी व्यवस्था के शत्रु थे। उन्होंने सर्वप्रथम अछूतों के इतिहास 
का अध्ययन किया । वैदिक काल से शाद्रों की स्थिति का सिहावलोकन किया और 
चू कि उन्होंने श्रपने जीवन में स्वयं छुआछूत के कटु भ्रनुभवों का सामना किया था, 
इसलिए उनमें ब्राह्मणवाद, छुप्राछत तथा जातिवाद के प्रति जो उग्रता तथा 
तीक्ष्यता थी, अन्य किसी में मुश्किल से ही मिलेगी । उन्होंने अछतोद्धार श्रान्दोलन 
को एक नया मोड़ दिया और कहा: “अछूत समाज की प्रगति में बाधक बनने वाला 
कोई भी व्यक्ति या संस्था हो, वह चाहे श्रछ्ठत समाज की हो अथवा सवर्ण हिन्दू 
समाज की, उसका हमें तीव्र विरोध तथा निषंध करना चाहिए ।”' डॉ० अम्बेडकर 
द्वारा चलाए गए भ्रछृतोद्धार श्रानदोलन के पूर्व अ्रछतों की कांग्रेस राजनीति तथा 
स्वतंत्रता आ्रान्दोलन में क्या स्थिति थी, यह देख लेता आवश्यक है क्‍यों कि उनका 
आगमन कई परिस्थितियों के साथ जुड़ा है जो उस समय विवादास्पद वन चुकी 
थीं और जिनकी श्राड़ में लोग अपने राजनीतिक स्वार्थों की सिद्धि में लगे हुए थे । 


कांग्रस की स्थापता सन्‌ 885 में हुई। उसके संस्थापकों में न्यायमूर्ति 
महादेव गोविन्द रानाड भी थे जो समाज-्सुधार में गहरी दिलचस्पी रखते थे | 
उन्होंने ही कांग्रस का ध्यान समाज-सुधार की श्रोर आकर्षित किया। भ्रतएव 
]१86 के कलकत्ता अधिवेशन में कांग्र स ते अखिल भारतीय समाज-सुधार सम्मेलन' 
की स्थापता का निर्णय लिया और यह सी निश्चय किया कि उसका वाधिक 
अधिवेशन भी कांग्रेस के साथ हुआ करे । इसका विरोध कुछ ब्राह्मण कांग्रेसी नेताशों 
ने किया था, पर लगभग आठ वर्ष तक कांग्रस तथा समाज-सुधार संम्मेलन के 
अधिवेशन साथ-साथ चलते रहे । लेकिन समाज-सुधार के प्रश्त को लेकर कांग्र स 
में तो भिन्न मत उठ खड़े हुए। एक का कहना था कि राजनीतिक तथा सामाजिक 
सुधार साथ-साथ चलें, परन्तु दूसरा मत यह चाहता था कि काँग्रस में समाज- 
सुधार का प्रशश कतई व उठाया जाए। फलत: कट्टर ब्राह्मण तथा कुछ काँग्र त्ती 
समाज-सुधार के विरुद्ध होते चले गए और जब सन्‌ 895 में कांग्र स का इना # 
अधिवेशन होने जा रहा था तब लोकमान्य तिलक के नेतृत्व में कुछ कट्टर ब्राह्मणों 
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ने निश्चय किया किदवे कांग्र स-पंडाल में समाज-सुधार सम्मेलन नहीं होने देंगे । 
उन्होंने वास्तव में नहीं होने दिया । रानाडे, गोखले, भण्डारकर आ्रादि को विवश 
होकर पुलिस के संरक्षण में एक अन्य स्थान पर समाज-सुधार सम्मेलन करना पड़ा, 
हालांकि सनातनी हिन्दुओं मे यह धमकी दी थी कि पूना में सम्मेलन होने ही नहीं 
देंगे और यदि हुआ तो श्राग लगा देंगे। यह समाज-सुधार सम्मेलन का अन्तिम 
अधिवेशन था । इस प्रकार कांग्रस ने समाज-सुधार की भावनाश्रों को कुचल दिया 
श्र समाज की ज्वलन्त समस्या से पीछा छूड़ा लिया । 


कांग्रेस के राजनीतिक आन्दोलन के फलस्वरूप इ'ग्लैण्ड की सरकार ने सन्‌ 
909 में भारत में कुछ सुधार किए जिन्हें मिण्टों-मो्े सुधार कहा गया | इन 
सुधारों में मुसलमानों को अलग प्रतिनिधित्व, पूंथक्‌ निर्वाचक संघ तथा साम्प्रदायिक 
संरक्षण दिया गया । चूकि मुसलमान इस योजना के पक्ष में थे, इसलिए कांग्र स 
ने कोई विरोध नहीं किया जो उसकी भयंकर भूल थी। कांग्र सी हिन्दुओं को वाद 
में ध्यान आया कि पृथक निर्वाचन तो भारतीय समाज के लिए खतरनाक है । झत: 
संयुक्त चुनाव का प्रश्व उठाया गया । सन्‌ 96 के कांग्रेस के लखनऊ ग्रधिवेशन 
में इस पर बाद-विवाद हुआ और मुसलमानों को कुछ और सुविधाएं देकर संयुक्त 
निर्वाचन के लिए राजी कर लिया | इसी अधिवेशन में अछूतों के प्रतिनिधित्व का 
प्रश्न उठाया गया । इसी समय महायुद्ध शुरु हो गया जिसमें भारतीय जनता ने 
अंग्रजों का साथ दिया धा । फलत: अगस्त 9]7 में, भारत-मंत्री लार्ड मांटेग ने 
घोषणा की कि अंग्रेजी सरकार भारत को 'होम रूल' देने को तैयार है जिसके लिए 
शीघ्र ही ठोस कदम उठाए जायेंगे। तत्पश्चात्‌ लाडड मांटेग ने भारत का दौरा 
किया । उनसे सभी राजनीतिक एवं साम्प्रदायिक नेता मिले । अरछत नेता भी मिले 
श्रौर उन्होंने भारत में होने वाले अछतों पर गअत्याचारों तथा श्न्यायों का प्रवल 
इजहार किया | अछूतों में राजनीतिक चेतना का यह अच्छा अवसर था। वे अपने 
शोपरा के प्रति सजग होने लगे । इस चेतना का एक अच्छा परिणाम यह निकला 
कि सन्‌ 892 में अछूतों की सेना में भर्ती, जो कानूनन बन्द हो गई थी, सन्‌ 
97 में फिर से खुल गई | 


त्तारायणराव चन्दावरकर की अध्यक्षता में जो सन्‌ 900 में कांग्रेस के 
लाहोर भ्रधिविशन में सभापति रह चुके थे, ।। तवम्बर, 97 को “डिप्र स्ड 
क्लासेज मिशन' नाम से अछतों की एक सभा हुई | उस सभा में यह प्रस्तावित किया 
गया कि कांग्रेस अपने झागामी अधिवेशन में छुप्राछूत के उनन्‍्यूलन पर एक स्वतन्त 
प्रस्ताव पास करे ताकि हिन्दू लोग अछूतों के साथ मानवी व्यवहार करें। उन्हें 
भ्रछृतोद्धार की प्र रणा मिले । तत्पश्चात्‌ एक और सभा वापूजी बागछ की अध्यक्षता 
में हुई जिसमें अछुतों की ओर से यह मांग की गई कि “यदि हिन्दू लोग अछूतों को 
राजनीतिक अधिकार नहीं देना चाहते तो उन्हें होम रूल' मांगने का क्या अधिकार 
है ? जो लोग अपने घ॒र्मं भाइयों को समात्त श्रधिकार नहीं दे सकते उन्हें राज- 
नीतिक स्वतस्त्रता की मांग रखने में शर्म झानी चाहिए ।"? 


इसके वाद अंग्र जी सरकार ने माण्ठेग-चेम्सफोर्ड योजना प्रस्तुत की जिसके 
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अनुसार लाडे साउथवरो की अध्यक्षता पें 'इण्डियन फ्रच्वाइज कमेटी' भारत आई ! 
इस कमेटी ने झ्पना काम प्रारम्भ किया तब वम्बई सरकार ने अछतों की समस्या 
उसके समक्ष प्रस्तुत करने को कमेंबीर शिदे तथा डॉ० अम्बेडकर को नियुक्त 
किया । कम्मेटी के सामने डॉ० अम्बेडकर ने अछतों की दयनीय स्थिति को रखा झौर 
मांग की कि अछ्तों को उनकी संख्या के अनुपात में राजनीतिक प्रतिनिधित्व 
मिले । यह भी मांग रखी कि अ्रछतों की निर्धन तथा अशिक्षित स्थिति को देखते हुए 
मतदान की योग्यता निर्धारित की जाए ताकि बे चुनाव से वब्चचित न हों; लेकिन 
शिदे ने एक विचित्र विचार रखा और यह कहा कि ग्रछत-प्रतिनिधियों का चुनाव न 
तो श्रछत मतदाता करें और न सरकार वरन्‌ उनका निर्वाचन कौंसिलों के निर्वाचित 
सदस्य कर । डॉ० अम्बेडकर ने इसका विरोध किया और कहा कि यह शअछूत 
नेताओं का अपमान होगा । फलतः शिंदे का सुझाव अस्वीकार कर दिया गया । 


सन्‌ 9]7 का वर्ष अछ्तोद्धार के लिए अच्छा सिद्ध हुआ । मांटेग की 
धोषणा के पश्चात्‌ सभी राजनीतिक दल झौर समुदाय सचेत हो गए थे। उघर 
लोग भी सजग हो गए ताकि भावी राजनीतिक व्यवस्था में उनकी समस्याश्रों की 
ओर भी ध्यान दिया जाए | कोल्हापुर के छत्रपति साहु महाराज ने अपनी रियासत 
में अछ्तोद्धार आन्दोलन प्रारम्भ कर दिया था। उन्हीं की सहायता से डॉ० अम्बेड- 
कर ने अपना पाक्षिक मराठी पत्र 'मूकनायक' प्रकाशित किया जिसका विज्ञापन 
लोकमान्य तिलक के पत्र केसरी” नें निकालने से इन्कार कर दिया था। महाराजा 
ने रियासत के माँड-गाँव में 24 मार्च, 4920 को अछतों की एक विराट सभा 
करवाई जो डॉ० अम्बेडकर की ही अध्यक्षता में सम्पन्न हुई। सभा में साहू महाराज 
ने कहा--भाइयो ! मुझे अत्यधिक प्रसन्नता है कि प्राज तुम्हें डॉ० अम्बेडकर जैसा 
महानु नेता एक रक्षक के रूप में मिल गया है। वह तुम्हारी छुमप्राछत की जंजीर 
तोड़ देगा और अ्रछूतों के सच्चे नेता के रूप में समूचे भारत में चमक उठेगा ।* 


साहू महाराज की अछ्तोद्धार में अच्छी दिलचस्पी थी। मई, 920 में 
डॉ० अम्बेडकर की प्र रणा झौर प्रयत्त से नागपुर मे .छन्रपति साहू की अध्यक्षता में 
अखिल भारतीय वहिष्कृत (अछत) परिषद्‌” को स्थापना हुई। विषय-नियामक 
समिति में डॉ० साहब ने “डिय्रेस्ड क्लासेज मिशन सोसाइटी” की कार्य-प्रणाली की 
समीक्षा की ओर कहा कि इस सोसाइटी ने जो अ्रछूत समाज से द्रोह किया, उसका 
निर्षेघ किया जाए क्‍यों कि यह संस्था अब अछत समाज के लिए विश्वासपात्र नहीं 
रही । उन्होंने मांग की कि अछूतों को अपनी उन्नति के लिए अपने परों पर खड़ा 
होना चाहिए । नागपुर की बहिष्कृत परिपद्‌ में निश्चय ही एक नया मोड़ झाया । 
उसने भछत समाज में स्वावलम्बन की झ्रावश्यकता का अनुभव किया | डॉ० अम्बेड- 
कर ने अभी पूर्णतः अछतोद्धार आंदोलन को अपने निर्शेशन तथा हाथों में छेना नहीं 
चाहा क्योंकि वह पझपने लन्‍्दन के अधूरे अध्ययन को पूरा करना चाहते थे। अपन 
दलित भाइयों को वे स्वावलम्बन तथा स्वतंत्रता का संदेश देकर 5 जुलाई, 920 को 
अपनी शिक्षा-अभिलापा को पूरा करने के लिए बॉम्बे के सिड्ेनहँम कॉलेज में प्रोफेसर 
के पद से निवृत्त होकर लन्दन-चले गए। 5६ 
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मानव श्रधिकारों की भांग : 

डॉ० अम्बेडकर अ्रप्रेल 923 में अपना अध्ययन समाप्त करने के पश्चात्‌ 
लन्दन से भारत वापस झा गए । आाते ही, उन्होंने देखा कि श्रछतोद्धार आन्दोलन 
का संचालन सवर्ण हिन्दू कर रहे हैं जो उन्हें वड़ा अखरा क्‍यों कि वे वे चाहते 
थे कि अछत लोग श्रपने सुधार-श्रान्दोलल का स्वतंत्र होकर संचालत कर। 
संस्थागत अध्ययन के पश्चात जब डॉ० साहब निर्शच्चित हो गए, तव उन्होंने अपने 
जीवन के मिशन का काम प्रारम्भ किया जिसमें जीवनपर्य॑न्त वे व्णस्त रहे । 
सर्वप्रथम वाम्बे में श्रछतों की एक सभा करके, उन्होंने अंत्यज संघ” की स्थापना 
की जिसका मूल उदृं श्य अछतों की हर प्रकार से सेवा करता था | संघ ने चल्दे 
द्वारा कुछ घन इकट्ठा किया जिसे अछत बच्चों की पढ़ाई-लिखाई के लिए वितरित 
किया गया । यह काये हर वर्ष किया जाता था ताकि दलितों में शिक्षा के प्रति 
आकपंण पैदा हो | संघ ने अछूत लोगों की वस्तियों में बाचनालय खोले और धीरे- 
धीरे दलित शिक्षाथियों के लिए, छात्रावास भी स्थापित किए | सघ की प्रसिद्ध 
दूर-दूर तक फैल गई। मद्रास में भी उसकी शाखा स्थापित हुई । सघ की श्रोर से 
सबसे बड़ी सेवा यह हुई कि दलित समाज में सामाजिक, राजनीतिक एवं शैक्षरिक्र 
चेतना का उदय हुआझा । 


डॉ० अम्बेडकर ने अपने अछुतोद्धार श्रान्दोलन की वास्तविक एवं ठोस 
शस्म्रात 20 जुलाई 924 को वाम्वे में 'बहिष्कृत हितकारिणी सभा' की स्थापना 
के साथ की । सभा का कारय-दक्षेत्र चाम्वे प्रान्त था । उसने दलितों की सेवा शिक्षा 
के प्रचार द्वारा की | स्कलों तथा छात्रावासों की स्थापना की । सभा के- कार्य 
सांस्कृतिक विकास केख्र चलाना, औद्योगिक तथा कृषि विद्यालय खोलना, अ्रछ्ितोद्धार 
आन्दोलन को थ्रागे बढ़ाना आदि से सम्बन्धित थे। अप्रेल )925 में रत्नाग्रिरो 
जिले के मालवण नामक गांव में वम्वई प्रान्तीय अस्पृश्य परिषद्‌! का पहला 
अधिवेशन डॉ० साहव की अध्यक्षता में हुआ जहां उन्होंने विश्वास दिलाया कि वे 
अछूतोद्धार को नया मोड़ देना चाहेंगे और सच्चा नि:स्वार्थ नेतृत्व प्रदान करेगे 
अभी तक अछतोद्धार आन्दोलन सवरणों हिन्दुओं के हाथों, में था जो अपने स्वार्थों के 
कारण उसका संचालन कर रहे थे । ठोस कायें की अपेक्षा, उनका प्रचार अ्रधिक 
था अर्थात्‌ दिखावा बहुत था। इसलिए डॉ- अम्बेडकर चाहते थे कि अछतोद्धार 
ग्रान्दोलन का संचालन अछत कार्यकर्ता ही करें। डॉ० अम्बेडकर का विश्वास था 
कि ऐसा करने से दलितों में स्वावलंवनत, आत्म-विश्वास और प्रात्म-सम्मात की 
भावनाएं उत्पन्न होंगी ! इन भावनाओं के बिना, अछूतों का उत्थान सम्भव नहीं 
था । जहाँ कहीं भी डॉ० साहव व्याख्यान देते, वहाँ वे दलितों को अपने पैरों 
पर खड़े होने की शिक्षा देते क्यों कि शआ्त्म-सहायता ही शोषित एवं पीड़ित लोगों 
को ठोस परिणाम प्रदान करती है। मालवरा गांव की सभा में बोलते हुए 
उन्होंने कहा : 

“तुम लोग जो यहां एकत्रित हो, कितनी दुरी दुर्दशा है तुम्हारी ! तुम्हारे 
दयवीय चेहरे देखकर और तुम्हारे दीनता मरे शब्द सुवकर मेरा हृदय द्रवित हो 
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गया है । तुम श्रपते इस दु.खी जीवन से दिया के दुःख दर्दे क्‍यों बढ़ाते हो ? तुप 
जन्म. के समय ही क्यों न-मर गए ? यदि अब भी तुम मर जाओ तो संसार पर 
तुम्हारा उपकार होगा । लेकिन यदि तुम . जीना चाहते हो तो जिन्दादिली के साथ 
जीओ। इस,देश में जो श्रन्य नागरिकों को भ्रन्न, वस्त्र और मकान मिलते हैं, तुम्हें 
भी प्राप्त होने चाहिए यह तुम्हारा जन्मसिद्ध अधिकार है। इन मानवी अधिकारों 
को प्राप्त करने के लिए, तुम्हें ही श्रागे श्राना होगा और निर्भीक होकर, सगठित 
बनकर काम करना होगा ।”” 


इस प्रकारं डॉ० ग्रम्बेडकर ने अछतोंद्धार आान्वोलंन के दौरान 'मासवीय 
प्रेधिकारों! की माँग प्रस्तुत की जिनकी प्राप्ति न केवल संमा्ज के सहंग्रोग पर 
आधारित थी, वल्कि दलितों के सेंगंठडन शोर उत्साह पर भी निर्भर थी। इस दिशा 
में आगे बढ़ने का एंके शर॑ उदाहरण उस समय सामने श्रायां जब सत्‌ 927 के 
प्रारम्भ में कोरे गाँव के युद्धस्मारक के पास अ्रछत-समार्ज का एंक सम्मेलन हुआ, जो 
एक ऐतिहांसिक स्थान था। सम्मेलन में बोलते हुए, डाॉ० अम्बेडकर ने कहा: “यहां 
सन्‌ 88 को लड़ाई में भ्रोर महायुद्ध में कम्पनी की सरकार तथा ब्रिटिश सरकार 
की प्रोर से, हंजारों मेहार बड़ी वीरतापुर्वक लड़े। ब्रिटिश सरकार ने महार जाति 
को क्या पुरस्कार दिया ? महार जाति को गैर-लड़ाक्‌ जाति मानकर महारों की 
सेना में. भर्ती पर प्रतिबन्ध लगा दिय्रा | महार जाति का यह कितना बड़ा अ्रपमात 
है ? ब्रिटिश सरकार की यह कितनी कृतघ्नता है! आप इसके विरुद्ध श्रान्दोलन 
करे तथा सरकार को मज़बूर करें कि वह अपंनी नीति बदल दे और सेना में पुनः 
भर्ती चालू कर दे ।! डॉ० अम्बेडकर एक स्पष्ट तथा निर्भीक वक्ता थे। वे अपने 
स्वार्थ के लिए नहीं, बल्कि समस्त अ्रछत-समाज के हितों की रक्षा हेतु लड़ते थे । 
युही कारण था कि वे सच्ची वात कहते थे । 


मानव अधिकारों की मांगे को अछंतोद्घार आन्दोलन के अन्तेंगत श्राग बढ़ाने 
के लिए डॉ अम्बेडकर ने स्वयं मध्य-प्रदेंशं, मंद्रास और वॉम्वे प्रान्तों के तुफानी 
दौरे प्रारम्भ कंर दिए । उन्होंने मलावार के श्रछतों की दुर्दशा का समाचार सुना 
गौर वहाँ सभा में गए। वहाँ के अछत-परियाहूं, जब डॉ« साहव से मिले तब उन्होंने 
अपनी दयनीय कहानी सुनाई । मलावार के ब्राह्मरा बड़े कट्टर थे । वें अपनी प्रौरतों 
को भी शंद्र मानते थें और उन पर विश्वास नहीं करते थे । ब्राह्मणों ने श्रछतों पर 
कंडे प्रेतिवन्ध लगा रखे थे | श्रछेत ऊंचे मकान नहीं बना सकते थे । दूध-घी नहीं खा 
सकते थे । पशैशों को नहीं पाल सकते थे। घुंटनों से नीचे कंपड़े नहीं पहन सकते 
थे। सिर के बाल नहीं रख सकते थे। सोने-चांदी के जेवर नहीं पहन सकंते थे श्रौर 
किसी दुकान पर खाले-पीने की किसी चीज को छू नहीं सकते थे | ब्राह्मणों के जाने 
वोली सड़कीं पर वें कंतई नहीं चल संकते थे। वें ! बजे से पहले बाजार आझादि में 
नहीं जा सकते थे। संक्षेप में, मलावार के अछतों की स्थिति बड़ी दयनीय थी। 
उन्हें मृत पशुओं का मांस खाना पड़ता था श्र उनको भ्रौरतें श्राधी नंगी रहने के 
लिए मुज़बूंर थीं.! मनु-स्मृति के कठोर से कठोर नियम वहाँ लागू थे । 


जब पररियाहों ने अपने ऊपर होने वाले अंत्याचारों का हृदयविदारक चित्रण 
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किया, तो डॉ० ग्रम्वोडक़र का हृदय-द्रवित हो गया । वाह्मरश इतना ऋर हो सकता 
है इस की कल्पना करना कठिन था। वहाँ स्त्री-पुरुषों की दयनीय श्चिति देखकर, 
वावा ने यह निश्चय किया कि वे भारत के इस दक्षिणी भाग से ही अपना 
प्रान्दोलन तीब्र करेंगे। दीन-हीन अछ्तों की वहाँ एक सभा हुईं।ः बहुत 
भारी संख्या में, स्त्री-पुरुषों की भीड़ वहाँ इकट्टी हुईं। वावा ने उन्हें मृत पशुप्रों 
का मांस न खाते के लिए समझाया जिसके बाद परियाहों ने मांस खाना छोड दिया। 
वह मलावार के हर क्षेत्र में गए। जोरदार प्रचार किया । फलतः सवर्ण हिन्दुश्नों में 
हलचल मच गई | बावा साहब ने एक झौर सभा केवल परियाह-श्रौरतों-बच्चों 
की बुलाई जिन्हें उन्होंने अपने भाषण में समझाया क्रि तुम्हारे गांव में ब्राह्मण 
चाहे कितना ही निर्धत क्यों न हो अपने वृज्चों को पढ़ाता है। उसका लड़का पढ़ते- 
पढ़ते डिप्टी कलेक्टर बन जाता है| तुम ऐसा क्‍यों नहीं करतीं ? ८म अपने बच्चों 
को पढ़ाने क्‍यों नहीं भेजतीं ? क्या तुम चाहती हो वुम्हारे बच्चे सदेव मृत पशश्रों 
का मांस खाते रहें ? दूसरों की जठन बटोरकर चाटते रहें 2?” यह समा रात में 
थी जिसमें डॉ० साहव लगभग चार घण्टे त्तक बोले थे । उन्होंने प्ररियाह-स्त्रियों 
को कहा--'तुम अपने शरीर को नंग्रा क्यों रखती हो और अपनी जांघों को क्‍यों 
तहीं ढक्ती ? यदि तुम इस प्रकार रहोगी तो अपने सतीत्व की रक्षा कैसे करोगी ? 
दुनिया में कहीं भी औरतें तुम्हारी तरह आधी नंगी नहीं रहती । यह बुरी बात 
यह नज्ज़ाज़नक जीवन है । तम अपना सम्मान बनाओ और कपडे पहनते का अपना 
ढंग बदलो । तुम्हें ग्पना सारा शरीर त्रस्त्र से ढ़कना चाहिए। तभी तुम सम्मात- 
जुनक महिलाएं बन पराग्रोगी । 


इस प्रकार डॉ० अम्वेडकर ने: ग्रछतत स्त्ियों को आत्म-सम्मान का पाठ 
सिखाया । श्रपने भाषण के गअ्न्‍्त में उन्होंने कहां थां कि जो स्त्रियाँ मेरे से कल 
मिलने ब्रांएं, वे अपने शरीर को पूर्णंत: ढुके कर आए वे उस समंय बंड़े प्रसन्न 
हुए, जब दूपरे दित परियाह पौरतें अपने शरीरों पर नीचे से ऊपर तक वस्त्र पहन 
कर आई | उन्होंने वावा साहव को फल अश्रपित किए | वे मलावार क्षेत्र में लगभग 
पांच महीने तक लगातार प्रचार करते रहे । मलावार के अछतों में उत्साह की नई 
लहरें दौड़ गई । उन्होंने अपनी जीवन पद्धति को बदलना तथा बच्चों को सकल 
भेजना प्रारम्भ किया ओर मृत पशुओं का मांस खाना छोड़ दिया। डॉ० साहव ने 
उन्हें सचेत किया कि वे अपने मासवी अधिकारों को स्वयं पहचाने श्रौर निरस्तर 
उनके लिए संघष करें। ; 


डॉ० भ्रम्वेडकर अछूतोद्धार आन्दोलन को एक नया मोड़ क्यों देना चाहते 

? वास्तव में ऐसी संस्थाए' और सद्भठनों काभारत में भ्रभाव नहीं था जो दलित 
वर्गों के उत्थान में रुचि रखते थे । उनमें से कुछ हिन्दू समाज को सुधारवा चंहँते 
थे । डॉ० अम्बेडकर ने परिवार से सम्बन्धित सुध।र और वास्तविक समाज-सुधार 
में भेद किया । उनके अतुसार वह समाज सुधार झ्रांदोलन जिसका सज्ज्चालन रानाड 
जंसे समाज सूधारक और उनके समाज सम्मेलन ने किया उसका सम्बन्ध प्रारि- 
व।रिक सुधार, जैसे विधवा पुनरविवाह, स्त्री का सम्पत्ति अधिकार, स्त्री-शिक्षा, वाल- 
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विवाह शादि से था, वह हिन्दू समाज में: मौलिक परिवतंत के पक्ष में नहीं था । 
जैसे जाति एवं वश की समाप्ति । वास्‍्तविक समाज सुधार तो जाति या वरों को 
समाप्ति ही था जिसकी श्रोर सुधारकों का ध्यान कम था। अतएव हिन्दू समाज 
सुधारकों ने हिन्दू समाज में नई चेतना का सञझ्चार तो अवश्य किया, पर उन्होंने 
: जाति व्यवस्था को उखाड़ फेंकने का उत्साह कत्तई नहीं दिखाया । वे हिन्दू समाज 
में फंली कुछ बुराइयों को दूर करना चाहते थे और इस दिशा में भी वे समाज की 
चोटी से प्रारम्भ हुए | विम्न स्तर तक वे नहीं पहुँच पाए | यही कारण है कि ब्रह्म- 
समाज, प्रार्थना समाज, हिन्दू महासभा, आ्रार्य-समाज आदि सद्भुठन समाज में 
मौलिक परिवतेत नहीं ला पाए। इसका एक झौर कारण यह था कि हिन्दू संस्थाग्रों 
श्रौर सज़ुठनों के बड़े नेता हृदय से अनुदार थे, मात्र ऊपर से समाज सुधार का 
दिखावा करते थे । इसलिए सामाजिक समानता का आदर्श केवल विचारों तक ही 
सीमित रह गया । व्यावहारिक जीवन में तो उसका नामो-निशान नही था । 


अछूतों की समस्या की ओर कांग्रेसी नेताओं का रुख प्रनुकुल नहीं था । 
उनकी रुचि राजनीति में अधिक थी, समाज सुधार में कतई नहीं । श्रपने राजनीतिक 
स्वार्थों की सिद्धि के लिए उन्होंने भारतीय मुसलमानों के अस्तित्व, महत्व और 
जीवन को स्वीकार किया | वे मुस्लिम समाज के हितों की सुरक्षा में अधिक रुचि 
लेने लगे थे । इस धुन में कांग्र सी नेता दलित वर्गों के अस्तित्व को ही भूल गए 
झ्रौर उन्हें ऐसा लगा कि उन पर कोई अत्याचार तथा श्रन्याय होते ही नहीं हैं। वे 
यह भी भूल गए कि दलित लोग ईसाई मत तथा इस्लाम ग्रहण करते जा रहे हैं क्‍यों 
कि उनके ही हिन्दू भाई उन्हें भ्रच्छा वस्त्र, मकान तथा जल प्रयोग में नहीं लंने देते । 
कांग्रेस के अतिरिक्त गांधी तथा सावरकर जैसे महापुरुष भी थे जो श्रछतोद्धार में 
दिलचस्पी ले रहे थे, पर वे श्रछुत नहीं थे । अतएवं उनमें वह आत्मीयता वहीं थी 
जो श्रछूतों का नेतृत्व करने वाले स्वयं श्रछूत में होनी चाहिए। वे केवल समाज 
सुधारक थे, क्रान्तिकारी नहीं थे । 

डॉ० अम्बेडकर न केवल समाज विद्रोही, बल्कि समाज क्रान्तिकारी भी थे । 
कोई समाज सुधारक तो पुराने ढ़ांचे को सम्भालने का प्रयास करता है, जब कि 
क्रांतिकारी पुराने सामाजिक ढ़ांचे को उखाड़ फँंकता है श्रौर तया ढ़ांचा बनाता है । 
डाँ० भ्रम्बेडकर स्वयं अछुतों में पैदा हुए । वह जानते थे कि अ्रछृत कौन होता है ? 
उसकी यातनाएं क्‍या हैं ? वह किस प्रकार जीवन-यांपत करता है ? एक अछूत 
के रूप में डॉ० भम्बेडकर ने वही महसूस किया जो प्रन्य अछूतों ने, और वही सोचा 
जो अ्रन्य दलितों ने | श्रतएवं वह जानते थे कि उनका हृदय कंसे जीता जाए । विद्वान 
डॉक्टरों ने उनकी पोड़ाओं, दुःखों और अयोग्यताभ्रों को देखा | उनक भ्रनुभव श्रौर 
गहन प्रध्ययेत किया । मानवी भ्रधिकार हीन इत अरद्ध मानव प्राणियों को देखकर 
उनका खून खौंल गया क्यों कि उन पर होने वाले जुल्मों की पीड़ा का भ्रन्दाज वह 
भलीभांति लगा लेते थे । वे एक ऐसे नेता थे जिन्होंने समस्त अछूतों के दुःख-दर्दो 
तंथा पीडांशों को अपना वैयक्तिक अपमान समझा । इसलिए उन्होंने यह अतिज्ञा 
ली कि अछतों को दासता की स्थिति से मुक्त करेंगे और उनके लिए मानवी 


(उप 


अधिकारों को दिशा में सतत्‌ सेंधर्ष करेगे । 
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डॉ० अम्बेडकर 'पराधीनता की भावना' से घृणा करते थे और अछतों पर 
सवर्ण हिन्दू सुधारकों के संरक्षण के कट्टर विरोधी थे। वे उन आंदोलनों एवं 
सझ्भुठनों के आलोचक थे जो दलित वर्गों के नाम पर प्रसिद्धि पाना चाहते थे और 
उन्हें कार्यक्रमों में बदाकदा स्थान दे दिया करते थे । डॉ० साहब का इस सिद्धान्त 
में अटूट विश्वास था कि श्रात्म-सहायता सबसे उत्तम सहायता है / उन्होंने इतिहास 
से यह सबक सीखा कि प्रन्याय उस समय तक नहीं मिटता जब त्ञक पीड़ित स्वयं 
उठकर उसकी समाप्ति के लिए कड़ी मेहनत तथा प्रयत्न नहीं करता । जब तक किसी 
दास का अन्तःकरण स्वयं दासता के प्रति घृणा से प्रज्वलित नहीं होता तब तक 
उसकी मुक्ति की कोई ग्राशा नहीं की जा सकती । 'क्सी दास को यह वत्तलाओ 
कि तुम दास हो, वह शीघ्र ही विद्रोह कर देगा ।! यह नारा डॉ० अम्बेडकर ने 
बुलन्द किया | उन्होंने अछतों को आत्म-उत्थान के लिए संधरं की दिशा में उत्साहित 
किया । आ्रात्म-सहायता, आत्म-उत्थान और आत्म-सम्मान ऐसे आदर्श हैं जिन्हें 
डॉ० साहब ने अछूतों में सामाजिक क्रान्ति के लिए आवश्यक बतलाया । 
उनके व्यक्तित्व में अछूतों के प्रति आत्मीयता थी और एक नेता के रूप में 
वह अछ्तों, दीनहीन दलितों के साथ बड़े माभिक ढंग से बातचीत करते थे । उन्हें 
भड़कियाँ देते और विभिन्न प्रकार की ताड़ना भी देते। वह कहते कि अछूतों को 
भी उसी प्रकार मकानों में रहने, वस्त्र पहनने और भोजन प्राप्त करने का अधिकार 
है जिस प्रकार देश के अन्य नागरिक उनका उपभोग करते हैं। यदि अछत आात्मं- 
सम्मान का जीवन जीना चाहते हैं तो उन्हें आत्म-सहायता के सिद्धांत का अनुकरण 
करना चांहिए। इस प्रकार इडॉ० अम्बेडकर द्वारा किए गए विभिन्न दौरों तथा 
दिएं गए भाषरों मे दलितों पर ठोस प्रभाव डाला और वे अपनी दासतायुक्त 
स्थिति के प्रत्ति विद्रोह के लिए तंयार हो गए । ' 
स्वतन्व॒ता ग्रांदोलन के दौरान डॉ० अम्बेडकर काँग्रसी नेताओ्रों के पिटुठ 
नहीं बने । ऐसा उन्होंने बड़ा समककर किया। ये वही लोग श्रे जिन्हें विदेणी 
शासत ने राजनीतिक अधिकारों से वच्चित कर रखा था और वे अपने इन्हीं अधि- 
कारों के संघर्ष में लगे थे । यदि ये लोग राजनीतिक अधिकारों को पाने में सफल 
होते हैं, तो निश्चय ही भारत में उन्हीं की प्रभुता स्थापित हो जाएगी। डॉ० 
अम्बेडकर को इन नेताओं द्वारा दिए गए जनतंत्र तथा स्वतंत्रता के नारों में विश्वास 
नहीं था । उन्होंने भारतीय इतिहास से यह सीखा कि यहां बड़े-बड़े दयालु राजे- 
महाराजे हुए, उनके राज्यों में बड़ी खुशहाली रही, पर अछूतों को अ्रछत ही माता 
गया । इन अछूतों के, जिन्हें समाज से पृथक रखा गया, कोई नागरिक, धाभिक 
ग्रौर राजनीतिक अधिकार नहीं थे । डॉ० अम्बेडकर ने यही लक्ष्य निर्धारित-किया 
कि उन अधिकारों को अछत समाज के लिए प्राप्त क्रिया जावे। अछूतों के दिल, 
दिमाग और हाथों को “मनुष्य के अधिकार! प्राप्ति के लिए सुदृढ़ किया जाए ताकि 
वे भी अपने अन्य देशवासियों की तरह आ्रात्म-सम्मान का जीवन यापन कर सर्के । 
स्तव में इन मानवी अधिकारों के लिए डॉ० साहब को अपने सहयोगियों सहित 
ते केवल कट्टर हिन्दुओं से संघर्ष करना पड़ा, वल्कि ब्रिटिश शासकों से भी उन्हें 
लोहा लेना पड़ा । | 


दिया । 


|| 


!40] 


डॉ० अम्बेडकर के जीवन का यह पवित्र ध्येय था जिसे पूरा करने के लिए 
उन्हें काफी संघर्ष करना पड़ा | उनके .इस महान मिशन से न केवल अछतों को 
सामाजिक दासता से सुक्ति मिली, बल्कि राष्ट्र की शक्ति, स्वास्थ्य, दौलत, सम्मान 
श्रोर संस्कृति को भी वल मिला। उन्होंने भूखे-तंगे, दीनहीन दलितों में उत्साह 
तथा लक्ष्य का संचार किया | क्या यह उनका पवित्र मिशन नहीं था ? एक ओर 
डा० श्रम्बेडकर ने श्रछतों को मानवी भ्धिकारो' के प्रति सचेत किया, तो दसरी 
शोर कट्टर हिन्दुओ' को चेतावनी द्वी क्कि उन्हें अपने में. सानवी भावना का आदर 
करना चाहिए श्र झछूतो को भी मानव्र-प्रारियो' की भांति समकत्ता चाहिए 
अन्यथा भारत में ऐसी क्रांति आरा सकती है जिसके गम्भीर परिणाम हो सकते हैं । 
गांधी ने अछतोद्धार के लिए सब्र हिन्दुओं से अपने हृदय-परिवतेंन का निवेदन 
किया; सावरकर की अपील ते हिन्दुओं के ग्रन्तःकरण तथा बुद्धि को उत्तेजित 
किया; लेकिन अम्बेडकर की अपील ते॑ अछूतो” के हृदय को गतिशील बना दिया 
और उन्हें प्तामाजिक दासत्ा क्रे प्रत्ति विद्रोही के लिए स्व॒र्य उठ खड़े होने का साहस 


उप्र सन्‌ ]920 में देश के विभिन्न भागो में कुछ महत्त्वपूर्णा परिवर्तन हो 
रहे थे। इस वर्ष की सबसे ग्नधिक महत्त्वपुण घटना दलित वर्गों द्वारा छेड़ा गया 
वह संघर्ष था जो ट्रावलकोर राज्य में रामास्वामी नायकर के नृतत्व में प्रारम्भ 
हुआ था । नायकैर एक गर-ब्राह्मण नेता थे जिन्होंने श्रछतो' के उन अधिकारो' को 
प्राप्त करने प्रर बल दिया, जिनमे उन्हें वज्ित कर रखा था। ट्रावतकोर राज्य में 
कुछ सड़को' .पर अछूत कतई नहीं ज़ा स़कते थे क्यो कि उन पर सवरां हिन्दू जाया 
करते थे । नायकर के नत॒त्व में अछतो न .इस प्रतिबन्ध का निष्क्रिय प्रतिरोध किया 
जिसका नंतिक भश्रभ्ञाव इतना पड़ा कि कुट्टर हिन्दुओ' में नागरिक्र भावना का उदय 
हुआ और उन्होंने अछूतो के लिए सभी सड़कों के मार्ग खोल दिए। यह घटना : 
बायकॉम स्थान में घटित हुई । इसलिए उसे वायकॉम सत्याग्रह नाम विया गया । 
डॉ० अम्बेडकर इन सभी घटनाञ्रो' का अच्छी तरह शअ्रध्ययन कुर रहे थे । 

क और घटना उल्लेखनीय है, जिसने समय की स्थिति को हिला दिया था। सभी 
समभदार हिन्द तथा अछत इस घटना से द्रवित हो गए। मार्च, 926 में मुगंसनत 
नामक एक अछत मद्रास के किसी हिन्दू. मत्दिर में प्रवेश कर गया था । उस समय 
अछतो' के लिए वहाँ प्रतिवन्ध लगा हुआ-था । जब यह पत्ता लगा कि वह अछत है, 
उसे गिरफ्तार करा दिया गया। उस-पर मुकदमा चला और .हिन्द्र्‌ मन्दिर को 
अपविन्र करने के दोष में उसे दण्डित क्विया ग्रया। डॉ० साहव ने इस घटना का 
वत्ताज़ अपनी पत्रिका में दिया । उन्हीं दिनो वह जेजूरी नामक स्थान पर गए और 
एक सभा में बोलते हुए कहा कि अछूतो को अपने उपनिवेशन के- .लिए कहीं भूमि 
पर कब्जा करना चाहिए । एक अन्य वक्ता ने आश्वासन दिलाया कि यद्दि वे छुश्ला- 
छत का अन्त कंरने में असमर्थ रहे तो निश्चय ही वे उपनिवेशन. के लिए भूमि प्राप्त 
करने का संघ प्रारम्भ करेंगे। वास्तव में उपनिवेशन का ..विचार बड़ा ही उपयुक्त 
था ! उससे यह संक्रेत मिलता है कि अछतो के हृदय-सम्राट्‌ 'डॉ० अम्बेडकर अपन 
लोगो' की पीड़ाओ' तथा यातनाओ्रो' से किस सोमा तक द्रवित एवं दुःखी थे। 
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डॉ० अम्बेडकर की सच्ची भावना को अंछूतों ने पहुंचाना ग्ौर उनके नेतृत्व 
में अटृट विश्वास प्रकट किया। उंधंर वें भी, एक वकौल के रूप में, प्रसिद्धि प्रोप्त 
करते जा रहे थे। उन्होंने कुछ ऐसे मुकदमों को हाथ में लिया जिन्हें अन्य वकील 
लेना नहीं चाहते थे। लेक्निन डॉ० साहव ने उनकी पेरवी अच्छे ढंग से की और 
याम्वे के हाई कोर्ट में उतकी धाक जम गई । ञभ्रव वह अछतों को एक सशक्त नेत्तत्व 
प्रदान करने में सुदृढ़ हुए चले जा रहे थे। हिन्दू समाज में, सामाजिक क्रान्ति क 
अकुर स्पष्टत: उग्र रहे थे । अछूत समाज की आंखें, अपने नेता की ओर टिक गई' । 
बोले-प्रस्ताव के बावजूद भी वम्बई प्रान्त के वहुत से म्यूनिरसिपल वोर्डों ने उसे लागू 
नहीं किया था | उस प्रस्ताव के अन्तर्गत, उन्हें अ्छूतों को वागरिक अधिकार युलभ 
कराने थे; लेकिन इन बोर्डो ते अछ्तों की आवश्यकताञ्रों की ओर कोई ध्यान नहीं 
दिया था | अछ्तों को पब्लिक तालाबों से पानी नहीं पीने दिया जाता था और न ही 
उनको स्कूलो' तथा धमंशालाग्ों की कोई सुविधाएँ मिल रही थीं। अत्तएवं डॉ० 
प्रम्वेडकर ने भ्रपने भ्रधिकारों की शनुभूत्ति के लिए ठोस योजना बनाई जो महाड- 
नासिक सत्याग्रह में प्रभिव्यक्त हुई । इस समय तक डॉ० साहब का नाम और काम 
दोनों सरकारी क्षेत्र तथा समाज में ख्यति प्राप्त कर चुके थे। सन्‌ 927 में उन्हें 
प्रान्तीय सरकार ने बम्वई कॉंसिल का सदस्य नियुक्त किया जो दलित समाज के 
लिए सम्मान की बात्त थी । 


महाड का जल-सत्याग्रह 

० अम्बेडकर चाहते थे कि श्रछतों की मानवी अंधिकार शोीक्रातिशीघ्र 
मिर्र ताकि वे भो ग्रपने को मानव प्राणी समझे | इस वात में सफलता प्राप्त केरता 
कोई आसान काम नहीं था क्यों कि कंट्टर हिन्दुओं द्वारा कंड़ प्रतिरोध किया जो 
रहा था । ब्रत: डॉ० साहब इस निष्कपं पर पहुँच कि सर्तंतं संघर्ष किए बिना, हिन्द 
संमाज में मानवी श्रधिकार प्राप्त नहीं हो सकंते । उस समंय के वातावरण में एक- 
मात्र उपाय संघ्व के साथ-साथ सत्याग्रह था जिसपर चलनें का उन्होंने और उनके 
साथिग्नों ने निश्चय किया । उनके द्वारा किएं गए सत्यग्रहों में से दो बड़े प्रसिद्ध है : 
एक महाड का जल संत्याग्रह और दुसरा नासिक का धर्म सत्याग्रह । 


महाराष्ट्र के एक समाज-सुधारक श्री बोले ने सन्‌ 923 में बॉम्ने कौंसिल 

यह प्रस्ताव प्रस्तुत किया था कि “सरकार द्वारा या सार्वजनिक घन से संचालित 
संस्थाए-- अदालत, विद्यालय, चिकित्सालय, कार्यालय, घर्मशाला, कुझआ, जलाशय, 
पनघट, तालाब - इन स्थानों में प्रवेश करने ओर उनका उपयोग करने का अभ्रधिकार 
सरकार ग्रछत वर्गो को भी प्रदान करे ।” यह प्रस्ताव 4 अगस्त 9 23 को पास हो 
गया था । सरकार ने सव प्रमुख विभागों और स्थानीय बोर्डों को यह आदेश जारी 
कर दिए थे कि अछतों को सावजनिक स्थानों का प्रयोग करने दिया जाए। इसी 
आदेशानुसार, कोलावा जिले को महाड़ नगरपालिका ते सन्‌ 924 में चॉबदार 
तालाब से पानी भरने का श्रछतों को भ्रधिकार दे दिया था, पर वहां के सवर्ण हिन्द 
नहीं चाहते थे -कि अ्रछत लोग तालाब के पात्ती का प्रयोग करे | हालांकि ईसाई, 
मुसलमान, प्रती-सभी तालाब के पानी का उपयोग करते थे। सवर्ण हिन्दुप्नों से 
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यह ठान ली थी कि किसी भी अछत को तालाब का पानी छने तक न दिया जाए । 
अछूतों के धर्मं-भाई ही, उनका प्रतिरोध कर रहे थे । 


उधर अछूत स्त्री-पुरुषों में बड़ा उत्साह पैदा हो गया कि वे अपने झ्रधिकार 
का उपयोग अवश्य करना चाहेंगे। श्रतः कोलावा जिले के प्रमुख श्रछत नेताग्ो' ने 
79-20 मार्च 927 को महाड में डॉ० श्रम्गेडकर की अध्यक्षता में दलित जाति 
परिषद्‌ की ओर से एक सभा का ग्रायोजन किया । इस आयोजन का काफी प्रचार 
किया गया और महाराष्ट्र तथा गुजरात के दूर-दूर के स्थानों से आकर वहाँ प्रछत स्त्री- 
पुरुष इकट्ठु हुए । महाड गांव के देवता का नाम वीरेशवर था जिसके नाम पर पण्डाल 
बनाया गया । जब डॉ० साहब वहाँ पहुँचे तो उनका भव्य स्वागत किया गया । उन्होंने 
प्रपने अ्रध्यक्षीय भाषण में भेदभावपुरं नीति द्वारा सवर्ण हिन्दुओं और महारों की 
सेना में भर्ती पर प्रतिबन्ध के कारण सरकार की कड़ी आलोचना की । उन्होंने 
अ्रछतों को समझाया: “ऐसा काम करो जिससे तुम्हारे बाल-बच्चे तुम से प्रधिक 
अच्छी स्थिति पें रहें। यदि आप ऐसा कर सकने में श्रसमथे रहोगे तो आदमी के 
मात्ता-पिता श्रौर पशु के नर-मादा होने में कोई अन्तर नहीं रहेगा । * * * स्वतंत्रता 
किसी को उपहार के रूप में नहीं मिलती । उसके लिए संघर्ष किया जाता है। आत्म- 
उत्थान श्रन्यों के श्राशीर्वाद से नहीं होता बल्कि अपने ही प्रयत्न, सघर्ष तथा परिश्रम 
से होता है।” इस प्रकार डॉ« अम्बेडकर ने सबियों से सोए हुए श्रछतों को उनके 
अधिकारों के प्रति सचेत किया । 


9 मार्च की रात को विषय-नियामक समिति की बंठक हुई जिसमें यह 
निर्णय लिया गया कि 20 मार्च की सुबह तालाब से पानी पीने के श्रधिकार को 
व्यावहारिक रूप दिया जाए। यह बड़ी विचित्र बात थी कि यदि कोई अछूत ईसाई 
या मुसलमान हो जाए तो वह चॉवदार तालाब से पानी पी सकता था, पर वे गरछूत 
के रूप में उस पानी को छू तक नहीं सकता था । खेर दूसरे दिन तालाब से पानी- 
पीने का प्रस्ताव पास हुआ । डॉ० श्रम्गेडकर ने कहा: “हम अपने अधिकार का 
उपयोग करने श्रवश्य जाए'गे, पर तुम सब स्त्री-पुरुषों को बिल्कुल शान्त रहना-है । ” 

होते ही, डॉ० साहब के नेतृत्व में, कोई लगभग पांच हजार नर नारियों का 
एक जुलस चार-चार को कतार में बड़े नियंत्रित ढंग से, तालाव की ओर चल 
पड़ा । वह प्रथम बार इतने बड़े सत्याग्रह का नेतृत्व कर रहे थे । शान्तिपुर्वेक ढंग 
से, वह जुलूस तालाब के किनारे तक पहुँच गया | डॉ० साहव का प्रिय कुत्ता भी 
साथ था । सर्वप्रथम उसी कुत्ते ने तालाव से पानी पिया और फिर उसके स्वामी 
ने तालाब के किनारे बेठकर दोनों हाथों से जलाचमन किया । तेत्पश्चात्‌ वह जुलूस 
शान्तिपूर्वंक पण्डाल की शोर लौट झाया । ह 

इस घटना के ठीक दो घण्टे वाद, कुछ गुण्डे सवर्ण हिन्दुओं ने यह ग्रफवाह 
फैला दी कि अछत लोग वीरेश्वर के मन्दिर में प्रवेश की योजना बना रहे हैं । इस 
ऊऋटठी खबर से हिन्दुओं में गुस्सा चढ़ गया श्रौर जोश में आकर, वे संगठित हो गए 
झ्ौर अपने हाथों में लाठियां लेकर पण्डाल की श्रोर चल-पड़े । उधर .हजारा सवण 
हिन्दुओं ने महाड की मुख्य संड़कों पर लाठियां लेकर मोचें तैनात कर लिए । उन्होंने 
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यह नारा बुलन्द कर दिया कि उनका धर्म ही नहीं वल्कि ईश्वर भी अपवित्र होने 
के खतरे में है | उधर श्रछ्धत स्‍त्री-पुरुष इथर-उधर हो चले थे। कुछ अपने-अपने 
गाँव जाने की तैयारी में थे । कुछ पण्डाल में झोजन कर रहे थे तो कुछ महाड के 
बाजार में घूम रहे थे । प्रधिकतर अ्छत महांड से चले भी गए थे। फिर क्या 
हुआ ? इन कट्टर हिन्दुओं ने, जहाँ कहीं भी श्रछृत स्‍त्री, बच्चे श्रौर आदमी मिले, 
पीटना प्रारम्भ कर दिया | खाना खाते हुए प्रछतों पर उन्होंने डण्डे बरसाए और 
उनके भोजन को मिट्टी में मिला दिया। भगवड़ मच गई | स्त्रियों तथा बच्चों तक 
को उन्होंने नहीं छोड़ा । बहुत से अछतो ने मुसलमानों के घरो' में शरण ली । 
इस प्रकार सवा हिन्दुश्नो ने एक पयभीत स्थिति पैदा कर दी थी । 


उस समय डॉ० अम्ठोडकर, अपने साथियों सहित, प्रवासी बंगले में थे और 
परस्पर विचार-विमर्श कर रहे थे। उन्हें उपयुक्त घटना के विषय में कुछ पता नहीं 
था । पुलिस इन्सपेक्टर ने, जो स्थिति को नियंत्रित करने में असफल रहा, डॉ० 
प्रम्बेडकर से मुलाकात की | डॉ० साहब ने पुलिस श्रधिकारियो' से कहा क्रिवे 
हिन्दुओं को . सम्भालें और वे अछ्तो की देखभाल करते हैं । शीघ्र ही वे अपने 
दो-चार साथियो' सहित पण्डाल की शोर दोड़े | कुछ हिन्दू गुण्डो ने उन पर भी 
स्राक्ममण कर दिया | लेकिन डाँ० साहब से उनको साहसपुर्वक कहा कि हम लोगों 
का वीरेश्वर मन्दिर में जाने का कोई ग्रायोजन नहीं है । जब्र वे पण्डाल की झोर 
गए तो उन्होने देखा कि पण्डाल घराशायी हो गया था | सारा भोजन छिन्न-भिन्न 
कर दिया था | रसोई के वतन मिट्टी में सने पड़े हुए थे और कुछ अछत स्त्री-बच्चे 
तथा पुरुष चोटें खाकर जमीन पर पड़े हुए थे । वे कराह रहे थे । डॉ० अम्बेडकर 
ने शीघ्र ही उनकी दवादारू का प्रवन्ध करवाया । इस घटना में पी० एन० राजभोज 
भी घायल हुए थे जो पमन्द्रह दिनो तक अस्पताल में रहें । फिर डॉ० साहव वाम्बे 
चले झ्राए जहाँ श्राकर उन्होने महाड-काण्ड की सूचना महाराष्ट्र के कोने कोने 
में फैला दी ताकि अछूतो' में जागृति की नई लहर दौड़ जाए और सवर्ण हिन्दू भी 
अपने भाइयों की करतूत को जानें । महाराष्ट्र तथा भारत के प्रमुख समाचारपत्नो' 
ते डॉ० अम्बेडकर के इस साहसिक सत्याग्रह की प्रशंसा की और सवर्ण हिन्दुप्नो' 
द्वारा निहत्ये अछृतो पर आक्रमण की निन्‍दा की । इस दंगे में पुलिस ने केवल नौ 
हेन्दुओ' को गिरफ्तार किया जिसमें से चार व्यक्तियों को चार-चार महीनों की 
कड़ी सजा हुई । 


निस्सन्देह सवर्ण हिन्दुओं के इस हिंसात्मक काय से, डॉ० अम्बेडकर के हृदय 
को गहरी चोट पहुँची | फिर भी वह निरुत्साह नहीं हुए और साथ-साथ, अछूतों में 
उन्होंने जो जन-जागृति का विग्रुल बजाया वह सफल रहा । उनके नेतृत्व में 
सामाजिक क्रांति का प्रध्याय प्रारम्भ हुग्रा । अ्रछ्तों ने सदियों से चली झा रही 
कुरीतियों तथा रूढ़ियों के विरुद्ध आवाज डुसन्ड को । श्रपनी कठिनाइयों तथा 
अ्रयोग्यताओं को समाप्त करने के लिए वे स्वयं प्रोत्साहित हुए ओर अपने पैरों पर 
खड़े होने का सवक सीखा । उनमें श्रात्म-सम्मान्त एवं आत्म-उत्थान की भावनाएं 
जाप्रत हो गई । अछ्तोद्धार आन्दोलन में महाड सत्याग्रह से एक नया मोड़ आया 
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जिसने अ्रछतो की मवःस्थिति को उत्तेजित किया । अ्रछतों में यह विचार जम गया 
कि संघर्ष के बिना कोई अधिकार प्राप्त नहीं होगा । श्रतएव उन्हें संगठित होकर 
ही संघर्ष करना पड़ेगा । वे महाड में हुए ग्रपमान का बदला लेने की बात सोचने 
लगे शोर दंगे के समय कुछ फौजी महारों ने प्रतिहिसा की योजना भी बनाई; 
परत्तु डॉ० साहव ने उन्हें समझाया कि सत्याग्रह श्रोर हिंसा का कोई तालमेल नहीं 
है | शान्ति एवं कानून की सीमाओं में ही बड़े कार्य हो सकते हैं। श्रछतों ने आत्मं- 
विकास तथा आात्म-संस्क्ृति के श्रादर्शों को पहचाना जिसके फलस्वरूप, उन्होंने 
मृत पशुश्रों को उठाना बन्द कर दिया और मांगना खाना छोड़ दिया । 


उधर महाड के सनातनी हिन्दुश्रों ने आग में नमक और छिड़क दिया । 
उन्होंने घोषणा की कि अ्रछूतो' द्वारा चॉबदार तालाव का पानी छने से वह श्रपवित्न. 
हो गया श्रतः उन्होने तालाव को शुद्ध करने का संस्कार क्रिया । फलतः 08 
घड़े जल से भरकर तालाब के बाहर फैंके गए और पञ्चगव्य से भरे हुए कुछ घड़े 
ब्राह्मण पुरोहितो के मन्त्रोच्चारण के साथ तालाव में उंडेले गए। फिर क्या था, 
वह तालाब शुद्ध हो गया और सवर्ण हिन्दू पहले की भांति पाती का प्रयोग करने 
लगे । लेकिन डॉ० अम्बेडकर ने इस शुद्धिकरण को अछुतों का भ्रपमान समझा । 
उन्होंने अपने पत्र 'बहिष्कृत भारत” के माध्यम से इसका प्रचार किया । महाड के 
हिन्दुओं के इस घृरित कार्य को वह धिक्कारना चाहते थे | उन्होंने पुनः सत्याग्रह 
की योजना बनाई जिसके लिए उन्होंने 'बहिष्कृत हितकारिणी सभा' के कार्यालय में 
सत्याग्रह करने वालों के नाम लिखना प्रारम्भ करवा दिया | उधर महाड नगरपालिका 
ने सबरणे हिन्दुओं के दबाव में आकर सरकार का वह आदेश रद्द कर दिया जिसके 
भ्रन्तगंत अछूतों को तालाब से पानी भरने का अधिकार दिया था। हिन्दुओं का 
प्रतिरोध तो एक चुनौती थी ही, पर महाड नगरपालिका ने एक और चुनौती प्रस्तुत 
कर दी । डॉ० अम्बेडकर ने दोनों चुनौतियों को स्वीकार किया। उन्होंने “महाड़ 
सत्याग्रह समिति! की स्थापना की और 25-26 दिसम्बर 926 के दिन पुन: 
सत्याग्रह के लिए निश्चित किए । 

इसी समय सवर्श हिन्दुओं ने महाड के आस-पास सभी अछूतों का सामाज़िके 
बहिष्कार कर रखा था । जमीदारों तथा हिन्दुप्नों के ठेकेदारों ने श्रछूतों का गाव में 
घमना-फिरना बन्द कर दिया और यह झादेश भी दिया कि उनमें से कोई भी उनके 
खेतों में न जाए। उन्हें चीज़े ठोचता भी बन्द कर दिया। यहां तक कि श्रन्न की 
बिक्री भी उनके लिए वन्द हो गई। किसी न किसी बहाने से, अरछूतों के 
साथ झगड़ा करने लगे और सवर्ण हिन्दुश्रों ने उन्हें सभी प्रकार की कठिनाइयों में 
डालना श्रपना धर्म मान लिया | बहुत से अछतों पर तो मुकदमे चला दिए श्ौर 
उन्हें दण्डित भी करवा दिया गया । महीनों तक ये यातनाएं, पीड़ाए तथा अन्याय 
चलते रहे और हिन्दुओं को तनिक भी शर्म महसूस नहीं हुई । उन्होंने श्रष्डृतों के साथ, 
पश्‌ समान व्यवहार किया । 


उनके इन अत्याचारों तथा दमनो' से भ्रछूत घबराए नहीं भश्रौर उनकी दलित 
जाति परिषद्‌ ने सत्याग्रह की पूर्ण तैयारी करली । सवरण हिन्दुओ ने परिषद्‌ के 
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वष्डाल को बनाने के लिए स्थान नहीं दिया । किसी मुसलमान ते जगह दी और 
पृण्डाल वनाया गया । महाड़ के व्यापारियों मे परिषद्‌ को कोई भी -वस्तु देने से 
इन्कार कर दिया, परन्तु श्रावश्यक वस्तुओं को बाहर से मंगवाया गया . इस प्रकार 
पुनः सत्याग्रह का कार्य-क्रम पूर्ण किया गया । डॉ० ग्रम्वेडकर ,24 दिसम्बर 927 
को, अपने 200 साथियों तथा प्रतिनिधियों सहित, वॉम्वे से महाड रवाना हो गए 
गौर दूसरे दिन दोपहर वहां पहुँच गए । वे दासगांव उत्तरे जहां से महाड पांच मील 
दूर था। दासगांव में लगभग तीन हजार दलितो ने डॉ० श्रम्वेडकर तथा उनके 
सहयोगियों का अ्रच्छा स्वागत किया । उन्हें एक जुलूस के रूप में दासगांव से महाड 
ले जाया गया । वहाँ पुलिस अ्रधीक्षक ने डा साहव से निवेदव किया कि वह पहले 
जिलाधीश से मिल लें । वे उनसे मिले। जिलाधोीश ने कहा: “सवर्ण हिल्दुप्ना' ने 
चॉवदार तालाव को खानगी सम्पत्ति होने का दावा किया है। अतः जब तक इस 
वात का काननी फैसला नहीं हो जाता तव तक आ्राप सत्याग्रह न करें ।” लेकिन 
चूकि डॉ० साहव स्वयं एक बड़े वैरिस्टर थे, उन्हो ने कहा कि “जिस स्थान का 
प्रयोग मुस्लिम, पारसी तथा हिन्द करते हो वह खानगी स्थान कंसे हो सकता है ? 
हम सत्याग्रह अवश्य करेंगे ।” डॉ० साहव ने 'जिलाधीश को उनकी इच्छानुसार 
परिपद्‌ द्वारा श्रायोजित समा में बोलने की श्रनुमति दे दी। उस सभा में, लगभग 
5000 स्थी-पुरुष महाड सत्याग्रह के लिए एकत्र हुए थे । 


सध्याग्रह की पूरी तैयारियां थीं। लगभग पांच हजार लोगो ने सत्याग्रही 
सूची में प्रपने नाम अंकित कराए। अछ्तो' में बहुत जोश था। उस सभा मं 
जिलाधीश ने बोलते हुए कहा "सरकार के आदेशाबुसार, सावंजनिक तालाब, 
विद्यालय तथा सड़क सबके लिए खुले हैं, परन्तु वारह हन्दुश्नो' ने श्रदालत में यह 
दावा पेश किया है कि चॉवदःर तालाव त्िजी सम्पत्ति है। इसलिए, अदालत के 
निर्णय तक आपको प्रतीक्षा करती चाहिए। पहले सत्याग्रह के समय जिन लोगो 
ते आप पर आक्रमण किया था उन्हें दण्डित किया गया। यदि झाप कानून का 
उल्लंघन करते हैं तो श्राप भी दण्ड के भागो हो गे । एक मित्र के नाते, मैं आप को 
सलाह देता हूँ कि आप ग्रदालत के निर्णय तक सत्याग्रह को स्थगित करदें ।” उधर 
डॉ० अम्बेडकर ने बोलते -हुए कहाः “मेरा हृदय यह देखकर खुशी से उछल पड़ता 
है कि श्राप अपने सम्मान तथा ग्रध्िकार को प्राप्त करने के लिए, सत्याग्रह को तैयार 
हैं । लेकिन साथ ही, संघ छेड़ने से पूर्व यह अच्छा रहें यदि हम इसके कान नी पक्ष 
पर भी विचार करलें । यह वात सही है कि दुनियां में कठिन परिश्रम के बाद ही 
कुछ प्राप्त होता है।**** ध्यान रहे, आप लोग अग्नि में इसलिए मत कूदो कि 
मैं कहता हूँ । झ्राप इसलिए ऐसा करो कि आपका कायें ब्ौचित्यपुर्णा है। हम ऐसे 
सत्याग्रही चाहते हैं जो अपने को मिटाकर भी छुआछूत मिटाने के लिए तैयार हो । 
जिलाधीश को सुनने के वाद यदि आप अपने निरणंय पर श्रडिग रहते हैं तो सत्याग्रह 
करने में कोई संकोच नहीं होना चाहिए ।”' 

सभा में प्रत्येक वक्ता ने सत्याग्रह का समर्थन किया। अछततों में प्रपार 
. उत्साह था और बहुत से भाई बड़े उत्तेजित भी थे । स्थिति की कटुता से जिला- 
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घीश को झ्रवगत कराया गया | तब जिलाधीश ने डॉ० साहब से घण्टों तक विचार- 
विमर्श किया श्रौर रात को सभी नेताओं की ठौठक भी हुईं। स्थिति की गम्भीरता 
को देखते हुए. यही निर्णय लिया कि सत्याग्रह को स्थगित कर दिया जाये। दूसरे 
दिन डॉ० भ्रम्बेडकर ने एकत्र जन-समूह को बहुत समकाया, हालांकि यह काम 
बड़ा कठिन था। उन्होंने भ्रच्छे ढंग से उन श्रछतों से निवेदन किया जो सत्याग्रह के 
लिए श्रातुर बैठे थे; “श्राप बड़े बहादुर लोग हैं । वे लोग जो अपने अधिकारों के 
लिए जीवन तक देने तैयार हैं अवश्य ही' प्रगति करेंगे; लेकिन श्रव ऐसी स्थिति पैदा 
हो गई है जहां आ्राप को सत्याग्रह छेड़ने के पूर्व दो बार सोचना पड़ेगा ।“““आ्राप 
जानते हैं गान्धी ने सत्याग्रह किया, जिसको हिन्दू जनता का समथन प्राप्त था; परन्तु 
हमें सवर्ण हिन्दुओं से तनिक भी श्राशा नहीं । इन तथ्यों को देखते हुए, हमें सरकार 
को नाराज़ नहीं करना चाहिए ।”” साथ ही, डॉ० साहब ने कहा; “यह मत सोचना 
कि यदि ग्राप सत्याग्रह स्थगित करते हो तो इसमें कोई अपमान है !'““मेरे भाइयो ! 
मैं झ्रापको विश्वास दिलाता हुँ कि सत्याग्रह के स्थगन का अर्थ यह नहों होगा कि 
हमने संघर्ष का परित्याग कर दिया है। संघर्ष उस समय तक जारी रहेगा जब तक 
चॉँवदार तालाब पर हम अपना अधिकार प्राप्त नहीं कर लेते ।” दलित नेता ने जो 
निर्णय किया, उसको सबने स्वीकार किया । 
डॉ० अम्बेडकर महाड में एक दिन और ठहरे । उन्होंने चमार मोहल्लों 
में भाषण दिए झोर दलितों में जागृति का बिगुल बजाया। शाम को एक सभा 
में भाषण देते हुए, डॉ० श्रम्बेडकर ने कहा; आप अपने को कभी अ्रछूत मत समझो । 
साफ-सुथरा जीवन व्यतीत करो। स्पृश्य स्त्रियों की भांति वस्त्र पहनो। इसकी 
कभी चिंता न करो कि तुम्हारे वस्त्र फटे-पुराने हैं। यह ध्यान रखो कि वे साफ 
हैं । श्रापके वस्त्रों की स्वतंत्रता पर कोई प्रतिवन्ध नहीं लगा सकता शझ्ौरन ही 
कोई तुम्हें अपने जेवरात के चुनाव में रोक सकता है। श्रपने मन को स्वच्छ बनाने 
का ध्यान रखो और श्रात्मसहायता की भावना प्रपने में पैदा करो ।”” धीमी झावाज 
में, डॉ० साहव ने कहा, “लिकिन तुम्हारे पति ओर पुत्र शराब पीते हैं तो उन्हें 
खाना मत दो । भ्रपने व्च्चों को स्कूल भेजो । स्त्री-शिक्षा उतनी हो श्ननिवाये है 
जितनी पुरुष-शिक्षा | यदि तुम लिखना-पढ़ना जानते हो वो तुम्हारी श्रगत्ति शीघ्र 
होगी । ज॑से तुम रहोगे बसे ही तुम्हारी सन्‍्तान बनेगी । उनके जीवन को इस 
प्रकार ढालो जो दुनिया में झ्रापका चाम रोशन करें ।” 
इन शब्दों के साथ महाड सत्याग्रह का अन्त हुझ्नमा । लेकिन डॉ० श्रम्वेडकर 

ने, यह देखकर कि सत्याग्रह भविष्य में सम्भव नहीं होगा, श्रदालत में चॉवदार 
तालाब से अ्रछतों द्वारा पानी पीने के अधिकार के लिए दावा पेश किया। वह 
मुकदमा कई वर्ष तक चलता रहा झौर डॉ० प्रम्बेडकर स्वयं उसकी 2 करते 
रहे । बम्बई हाई कोर्ट ने 7 मार्च 936 को अछ्तों के पक्ष में फेंसला दिया। 
इस प्रकार दस वर्ष के अदालती संघषं के पश्चातू, अनक प्रकार के कष्ट भर कठि- 
नाइयों को सहते हुए, डॉ० साहव को सफलता मिली । न केवल डॉ० 8० की 
यह जीत थी, बल्कि समूचे अछत संमुदाय के सम्मान की यह ऐतिहासिक 
“विजय थी । के अर 4 9 डे 
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भहाड के सत्याग्रह के दौरान ही अमरावती (विदर्भे) के अ्रम्वादेवी के मंदिर 
में, जो एक पुराण असिद्ध धर्मस्थान हैं, दलितो' के द्वारा प्रवेश का प्रश्त उठ खड़ा 
हुआ था । समस्या समाधान की दृष्टि से, अमरावती में डॉ अम्वेडकर के सभा- 
पतित्व में 73 नवम्बर !926 को दलित जाति परिषद की ओर से एक सभा आयो- 
जित की गई। डॉ० पंजावराव देशमुख उसके स्वागतताध्यक्ष थे। उस सभा में बोलते 
हुए, डॉ० श्रम्गेडकर ने कहा “हिन्दू लोग दक्षिण अफ्रौका को रज्भभेद नीति की 
कड़ी आलोचना करते हैं; परन्तु अपने देश में वे स्वयं वरणंभेद की नीति पर चलते 
हैं जो रड्धभेद की नीति से कहीं अधिक खतरनाक हे | हिन्दुत्व पर सबरों तथा 
अ्रवर्ण का समानाधिकार है। सार्वजनिक जलाशय पर पानी पीने तथा मन्दिर- 
प्रवेश का अधिकार स्थापित करना हमारा तात्कालिक कार्यक्रम है। दलित परिषद्‌ 
की ओर से, मन्दिर के ट्ृस्ट को नोटिस दिया जा चुका था। लेकिन अम्बादेवी 
मन्दिर समिति के अध्यक्ष जी० एस० खापर्ड में निबेदन किया कि उन्हें तीन 
माह की ञ्रवधि दी जाए ताकि वह अ्रछुतों द्वारा मन्दिर-प्रवेश के वातावरण को 
तैयार कर सके। उस निवेदन पर विचार-विमर्श हुआ श्र मन्दिर-प्रवेश क 
कार्य-क्रम स्थगित कर दिया गया । उधर डॉ० अ्रम्गोडकर को बम्बई से तार मिला 
कि उनके बड़े भाई का देहान्त हो गया है शझ्रौर "वे शीघ्र ही बम्बई लीट गए । 
वहाँ जाकर वे कई दिनों तक शोक-संतप्त स्थिति में मौन रहे क्योंकि उनके देहा- 
चसान से उन्हें बड़ा श्राधात पहुँचा था । 


नासिक का धर्म-सत्पाग्रह : ; 

महाड का सत्याग्रह जलाचमन के लिए था तो नासिक का सत्याग्रह भन्दिर 
प्रवेश के लिए । दोनों में मानवी अ्रधिकारों की मांग निहित थी ओर डॉ० श्रम्वेडकर 
अछुतों के ग्धिकारों की दिशा में एक प्रवल संघष छेड़ चुके थे। नासिक सत्याग्रह के 
पूर्व कुछ ऐसी महत्त्वपूर्ण घटनाएं घटीं जिनका पहले कुछ विवरण दे दिया जाए 
तो अ्रच्छा रहेगा । 

एक महत्त्ववूण घटना साइमन कमीशन को है। सत्‌ 99 के मांटेगू- 
चेम्सफोर्ड योजना में सुधार तथा संशोधन के लिए ब्विटिश सरकार ने साइमन कमी- 
शन नियुक्त किया जो १ फरवरी, 9 8 को बम्वई आकर उतरा । उस दिन समूचे 
भारत में हड़ताल मताई गई ताकि कमीशन का हर जगह बहिष्कार हो । कमीशन 
जहाँ भी गया उसे काले भण्डे दिखाए गए और “वापस जाओ्रो” के नारों से उसका 
स्वागत किया गया | कांग्रस दल ने कमीशन का बहिष्कार किया था । 


कमीशन की सहायता के लिए केन्द्रीय असेम्वली द्वारा निर्वाचीन सदस्यों में 
से सरकार ने एक सेलेक्ट कमेटी बनाई । उसी प्रकार प्रान्तों में भी सेलेक्ट कमेटियाँ , 
गठित की गई । बम्बई प्रान्त की सेलेक्ट कमेटी में डॉँ० अम्बेडकर चुने गए; लेकिन 
कमेटी में जो रिपोर्ट तंयार हुई, उस पर मतभेद के कारण डॉ० अम्वेडकर ने हस्ताक्षर 
तहीं किए । उन्होंने अपनी अ्रलग एक्र स्वत्तच्त्र रिपोर्ट पेश की जिसमें उन्होंने सिध 
को वघ्वई प्रास्त से पृथक करने का विरोध किया, क्‍यों कि मुस्लिम प्रान्तों की संख्या 
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बढ़ाने की दृष्टि से मुस्लिम नेता यह मांग कर रहे थे । डॉ० साहब ने मुसलमानों की 
पृथक निर्वाचन संघ :की माँग का विंरोध,भी किया और कहा कि पृथक चुनाव तथा 
साम्प्रदायिक संरक्षण श्रजातन्त्र को नष्ट कर देगा । संख्या के प्रनुसार स्थान सुरक्षित 
हो; परल्तु संयुक्त चुनाव बालिगों के मतदान से होना-चाहिए। बम्बई सभा में 40 
सीटे हों, जिनमें 33 प्रतिशत मुस्लिम सदस्य और .5 प्रतिशत दलित जाति के 
सदस्य हों ““सरकारी सेवाग्रों में भारतीयकरण शी घ्रता से हो और प्रान्तीय मन्बि- 
मण्डल पूर्णतः उत्तरदायी -हो ।? डॉ प्रम्बेडकर ते स्पष्टत: मुस्लिम लीग की साम्प्र- 
दायिक नोति.का राष्ट्रीयता की दृष्टि से जितना विरोध किया उतना कांग्रेस ने भी 
नहीं किया था । कुल मिलाकर दलितों की अट्ठारह संस्थाश्रों ने कमीशन के सामने 
अपने मत प्रस्तुत किए -। सभी ने अछतों के लिए पृथक्‌ निर्वाचन का समर्थन किया । 
उधर 'बहिष्कृत हिंतकारिणी सभा” ने भी डॉ० श्रम्बेडकर के ही विचारों का पअनु- 
मोदन किया और यह मांग की कि अ्छूतों को सेना, नाविक तथा पुलिस दलों में 
भर्ती का अधिकार प्राप्त-होना चाहिए । 


जून, 928 में डॉ० श्रम्वेडकर बम्बई के गवर्नमेण्ट लॉ कॉलेज में नियुक्त 
हुए । वे भ्रध्यापन कार्य तथा समाजसेवा दोनों में रत थे। गअग्रस्त, 928 में 
उन्होंने 'दलित जाति शिक्षण समिति” की स्थापना की जिसने शिक्षा प्रसार का काम 
हाथ में लिया। सरकार ने इस योजना का स्वागत किया । फलत: हाई सकल के 
विद्यार्थियों की आवास स्थिति सुध।रते की दृष्टि से छात्रावासों के जिए 9000/- 
रुपये स्वीकृत किए । सरकारी सहायता से जब कुछ न हुआझ्ला तो डॉ० अम्बेडकर ने 
हिन्दू, मुसलमानों, पारसी तथा ईसाइयों से धन इकट्ठा किया श्रौर अ्छुत विद्यार्थियों 
को सवर्णा हिन्दुग्नों के स्कूलों में प्रवे" नहीं मिलता था जिसके लिए, डॉ> साहव को 
मिरन्तर संधर्ष करता पड़ा | 


यह एक ऐसा समय था जब डॉ ग्रम्वेडकर के मन में हिन्दूधर्म के परित्याग 
का कोई विचार नहीं झाया। वे चाहते थे कि हिन्दू व्यवस्था- में ही श्रावश्यक 
सुधार हो जाए और अछू्तो' को समानता का स्तर ग्राप्त हो'। इसी दृष्टि से ग्रप्न ल, 
]929 में रत्तागिरि जिले में दलित जाति परिषद्‌ का भश्रधिवेशन डॉ० पताहब की 
अध्यक्षता में चिपलण नामक स्थान में सम्पन्न हुआ जिसमें डॉ० अम्बेडकर ने अपने 
ब्राह्मण सहयोगी देवराव नाईक को भी बुलाया । श्री नाईक ने वेदमन्त्रो के उच्चा- 
रण के साथ हजारो श्रछतो' को यज्ञोपवीत धारण करवाये । यह कार्यक्रम इसलिए 
किया गया कि क्ट्टर हिन्दुओं को छुछ अक्ल आए श्लौर हिन्दू व्यवस्था में कुछ सुधार 
भी हो; लेकिन जलगांव की दलित जाति परिषद्‌ में ० मई, 929 को डॉ श्रम्वेढड- 
कर ने कहा --'यदिं हिन्दुओं ने अपने व्यवहार में परिव्तेन न किया तो सम्भवतः 
'आछत सभाज किसी दूसरे धर्म में जाकर श्राश्नय ले ले। अछूत लोग अब मृत्त पशुग्रों 
को उठाने का काम कतई नहीं करेंगे । वे समानता के श्रधिकार के लिए संघर्ष जारी 
रखेंगे (! डॉ० श्रम्वेडकर ने बम्बई में समाज समता सध' की स्थापना की थी 
जिसका मुख्य कार्य अछ्तों के नागरिक श्रधिकारों के लिए संघर्ष करना था। श्रछता 
की अपने अधिकारों के प्रति संचेतःकरना था। यह संघ बड़ा ही सक्रिय था । 


[9 


एक बार दादर में गणोेशोत्सव होने वाला था। यह सावंजनिक मेला था । 
उस गणेशोत्सव के अध्यक्ष ने समाज समता संघ को सूचित क्रिया कि उस उत्सव 
में किसी भी श्रद्धत को नहीं आने दिया जाएगा । वे उस पण्डाल में तो कतई नहीं 
आ सकते जहाँ मूर्ति की स्थापना होगी! फिर क्‍या था ? मूर्ति स्थापना के दिन 
सैकड़ों अछत वहाँ इकट्ठे हो गए और पण्डाल में धुसने की मांग करने लगे । पुलिस 
की सहायता ली गई; लेकिन भारी भीड़ के सामने पुलिस क्‍या करती ? थोड़ी देर 
में डॉ० अम्बेडकर वहाँ आए । एक ओर उन्होंने भीड़ को शानन्‍्त रहने के लिए श्राग्रह 
किया तो दूसरी श्रोर उत्सव के प्रवन्धकों को समझाया कि चूक्ति यह सावेजनिक 
उत्सव है इसलिए अछतो' को उसमें भाग लेते का अधिकार है। इसी बीच भीड़ 
इतनी झा चुकी थी कि उसे रोकता कठिन हो रहा था। प्रबन्धकों में शी ध्र ही बुद्धि 
आरा गई और उन्होंने विवश होकर अछतों को पण्डाल में प्रवेश की अनुमति दे दी । 


वेसे ढॉ० अम्बेडकर का कायंक्षेत्र बम्बई प्रान्त था, पर उनकी कीत्ति पूरे 
भारत में पहुँच चुकी थी । उधर बम्बई सरकार ने उपाय सुफाने के लिए एक समिति 
' का गठन किया जिसमें सब्वेश्री ए० व्ही० ठक्‍कर, डॉ० सोलका तथा डॉ० अ्रम्बेडकर 
त्तीन ही सदस्य थे । इस समित्ति के पास कई स्थानों से शिकायतें श्राई थी कि श्रछत 
विद्यार्थियों को ब्नन्य विद्याथियों के साथ क्लास रूम में नहीं बैठने दिया जाता और 
उन्हें स्कूल के बरामदों में बैठना पड़ता है। इसको जांच करने के लिए एक सदस्य 
की हैसियत से डॉ० अम्बेडकर जब किसी सकल में गए तो हैडमास्टर ने उन्हें स्कूल 
के अन्दर आने से रोक दिया । एक निश्चित कार्यक्रम के अनुसार, वह पुर्वे खानदेश 
के दोरे पर निकले । डॉ० अम्बेडकर चालीसगांव रेलवे स्टेशन पर उतरे | हजारों 
अछ्तों ने उनका भव्य स्वागत किया ।. उन्हें गरन्तव्य स्थान पर ले जाने के लिए एक 
तांगा करने की बात सोची; लेकिन उन्हें बिठाने के लिए कोई भी तांगे वाला तैयार 
नहीं हुआ « अन्त में एक तांगांवाला इस शर्ते पर तेयार हुआ कि चह स्वयं तांगा 
नहीं चलाएगा । वह पेदल चलेगा श्रोर कोई अन्य चलायेगा । अतएवं एक अछत ने 
तांगा सम्भाल लिया श्रौर डॉ० भ्रम्वेडकर उसमें सवार हो गए । थोड़ी दूर जाकर 
चूकि वह अछुत तांगा चलाना नहीं जानता था, वह तांगा उलठ गया । डॉ० साहब 
बुरी तरह नीचे आ गिरे । उनके दाए पाँव की एक हड्डी टूट गई। उन्हें कई दिन 
तक चारपाई पर लेटे रहना पड़ा । वह चोट उन्हें बुढ़ापे तक महसूस होती रही । यह 
प्रभागी घटना 23 अक्टूबर, 829 को घटित हुई । डॉ० साहब को हिन्दू समाज में 
कष्ट श्रौर कठिताइयो' के सिवाय शर कुछ क्या मिल सकता था ? इन कठिनाइयों 
के वावजूद उनका अछुतोद्धार आन्दोलन निरन्तर प्रगति करता है । 


सासिक का धर्म सत्याग्रह भी एक विचित्र घटना है। नाधथ्विक हिन्दुओं का 
एक ऐतिहासिक तीथ्थस्थल है। यहां पचञ्चवटी है जहां रामचन्द्रजी बनवास के दिनों 
में रहे थ। रावण को बहन शूप॑णखा की नाक यहीं काटी गई थी । जिसके बदले 
में रावण ने सीताहरण किया था। यहां एक काला राम? मन्दिर है जिसमें राम 
की एक मूत्ति विराजमान है। रामनवमी के दिन यहां पद्धह दिव का एक 
लक्खी मेला होता है जहां रथ यात्रा भी होती है। अर्थात्‌ काले राम रथ में 
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बेंठकर गोदावरी में स्तान करने जाते हैं। रथ को हिन्द लोग खींचते हैं। |वे 
गोदावरी में स्तान करके कालेराम के मन्दिर में दर्शन करते हैं। ग्रछतों की भी 
यह इच्छा थी कि वे भी ऐसा करें, पर उन्हें कौन ऐसा करने देता ? श्रछत लोग इस 
बात के लिए सन्‌ 929 से प्रयास कर रहे थे कि उन्हें भी रथ छने दिया जाए, 
ग़ोदावरी के मुख्य घाट पर स्नान करने दिया जाए -और: मन्दिर में कालेराम के 
दर्शन भी करते दिए जाएं; लेकिन उनको' सफलता नहीं मिली । महाड़ सत्याग्रह ने 
बाबा साहब का नाम वहाँ. तक पहुँचा दिया था। उनके अ्रछतोद्धार झ्रानदोलन 
से वे परिचित थे। अ्रतः-वहाँ के श्रछ॒त लोगों ने डॉ० श्रम्बेडकर को बुलाया ताकि 
उनका नेतृत्व करें । 


दो महात्‌ नैताश्रों द्वारा एक ही दिन दो ऐतिहासिक कार्यक्रमों की शुरुआत 
की गई । 2 मार्च 930 को महात्मा गांधी ने, वाइसराय लार्ड इविन को एक पत्र 
द्वारा सूचित किया कि वे अपना अ्वज्ञा आन्दोलन प्रारम्भ कर रहे है झ्ौर गांधी 
जी विभिन्न क्षेत्रों के दोरे पर निकल पड़े । 2 मार्च को ही डॉ० अम्बेडकर ने अ्रछतों 
ह्वारा कालाराम मन्दिर में प्रवेश के श्रधिकार को लेकर सत्याग्रह प्रारम्भ किया । 
श्रन्तर केवल इतना था कि एक श्रोर महात्मा जी भारतीयों की राजनीतिक स्वतंत्रता 
के लिए संघर्ष कर रहे थे, तो दूसरी श्रोर डॉक्टर साहब दलितों की सामाजिक 
स्वतंत्रता के लिए लड़ रहे थे। दोनों ही श्रान्दोलन मानवी स्वतत्रता के लिए 
अहिसात्मक ढंग से प्रारम्भ किए गए थे । 


डॉ प्रम्गेडकर 2 मार्च 930 को ही बंबई से नासिक पहुँच गए । उनको 
प्रध्यक्षता में एक श्राम सभा हुई जिसमें अपार भीड़ थी । सर्वंसम्मत्ति से यह निरंय 
हुआ कि सत्याग्रह अवश्य किया जाए। सत्याग्रह की विधिवत्‌ घोषणा कर दी गई 
प्रौर सभी श्रछत स्त्री-पुरुष बड़ी से बड़ी कुर्बानी देने के लिए तैयार थे। दोपहर 
बाद तीन बजे श्रछूतों का एक विशाल जन-समूह इकट्ठा हुआ । सभी एकत्र स्त्री 
पुरुष चार-चार की कतारों में, श्रनुशासित ढग से, कालाराम मन्दिर की धोर ए 
जुलस के रूप में चल पड़े । आगे-श्रागे बेण्ड बाजा बज रहा था, उसके पीछे समतादल 
के सदस्य, फिर पांच सौ श्रछूत स्त्रियां और उनके पीछे अछूत भाइयों की अपार 
नियंत्रित भीड़ । जुलूस का नेतृत्व डॉ० अम्बेडकर कर रहे थे। सभी स्त्रियां -पुरुष 
कालाराम के दर्शन के लिए लालायित थे; लेकिन जैसे ही विशाल जुलूस को मन्दिर के 
प्रबन्धकों ने आते देखा, मन्दिर के सभी दरवाजे बन्द कर दिए । थोड़ी देर प्रतीक्षा 
की, पर, कोई उत्तर नहीं मिला । फिर वह जुलूस गोदावरी के घाट की श्रोर चल 
पड़ा, जहां पहुँच कर वह एक-सभा में परिणत हो गया। भाषणों के पश्चातू, सभी 
स्त्री-पुरुषो ने सत्याग्रह की शपत्र ग्रहण की ताकि प्रयास विफल न हा। 


सत्याग्रह का स्वतः बहुत प्रचार हो गया | सरकार ने शहर में दफा 44 
लगा दी ! यह घोषणा भी करवा दी गई कि कालाराम -मन्दिर के आस-पास सा 
गज के अन्दर इकट्ठा घमने वालों को पकड़ लिया जाएगा ! फिर. भी कुछ सत्याग्रही 
एक-एक करके मन्दिर के दरवाजों के प्रास॒ पहुँच, गए। कुछ स्त्री-पुरुप भजन 
गाते-गाते वहां तक पहुँच गए। उन्होंने मन्दिर के दरबाजों के समक्ष धरना 
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प्रारम्भ कर दिया; परत्तु दरवाजे वन्द रहे। उधर सत्याग्रह चालू रहा। हर 
रोज कुछ अछूत स्त्री-पुरुष सत्यागह में शामिल हो जाते । वह सत्याग्रह लगभग एक 
माह तक चलता रहा | इतना करते-करते रामनवमी आरा गई। उस दिन रथयात्रा 
होती थी । मन्दिर के सामने सुसज्जित रथ आ गया। अछूत सत्याग्रही अड़ रहे थे 
कि वे भी रथ खींचेंगे। एक समझदार मिटी मजिस्ट्रेट ने यह समझौता करवा दिया 
कि एक ओर अछूत नवयुवक और दूसरी ओर सवर्णा नवयुवक लगकर रथ खींचेंगे । 
अछ्त भाई तो तैयार हो गएं, पर भ्रन्य लोग मन से उसे स्वीकार नहीं कर पाए 
श्रौर ऋगड़ा मोल लेने पर उतारू हो गए । 


जब रामनवमी का दिन आया तो हजारों स्त्री-पुरुषों की भीड़ वहां इकट्ठी 
हो गई । मन्दिर का उत्तरी दरवाजा खोल दिया गया । पुलिस का बड़ा भारी प्रवन्ध 
था | मन्दिर में दश्शनार्थ भीड़ का रेला चला गया जिसके साथ कुछ अछूत भाई भी 
भ्रन्दर धंस गए; लेकिन उन्हें पकड़कर पीटना आरम्भ कर दिया गया । उन्हें बाहर 
निकाल फेंका । एक दूसरी गली से जब ग्रछतों की भीड़ आई तो सवर्ण हिन्दुप्रों ने 
उनका मार्ग रोक लिया। उधर पुलिस ने उन पर कोड़ों से प्रहार किया, पर वे ह॒ठने 
वाले नहीं ये । कोड़ों की बरसात में भी वे वहां डटे रहे । इस पर पुलिस ने यह एलान 
किया कि मन्दिर में केवल स्त्री-वच्चे जायेंगे, पु" कोई नहीं । जब स्त्रियों का रेला 
मन्दिर में गया तो कुछ अछूत स्त्रियां भी घंस गई । लेकिन उनको भी पकड़ कर 
पीटना शुरू कर दिया । यहाँ तक कि पुलिस ने उन्हें गिरफ्तार कर लिया और कइयों 
को बेइज्जतव भी किया । इस प्रकार रामनवमी के दिन अछूत स्त्री-पुरुषों की हिन्दुओं 
तथा पुलिस ने निर्देयचा से ऋ.रतापूर्ण पिटाई की । यह भयावह स्थिति थी । उस 
कालाराम मन्दिर के आस-पास, अछतों ने वावा साहब के नेतृत्व में अंपता अधिकार 
सांगा था । 


अब देखिए उस दृश्य को जहां से रथयात्रा श्रारम्भ होने वाली थी । वहाँ 
डॉ० अम्बेडकर भी उपस्थित थे और अपने नवयुवकों का, जो रथ खींचने में रस्सी 
पकड़ने वाले थे, नेतृत्व कर रहे थे । वहां श्रपार भीड़ थी । चारों ओर से स्त्री-पुरुष 
की भीड़ उमड़ती झ्रा रही थो। पूरी झ्राशका थी कि वहाँ गड़बड़ होगी। 
नासिक के दलित जाति के नेता दादा साहव ग्रायकवाड़ को किसी तरह मालूम हो 
गया कि हिन्दू लोग दंगा अवश्य करेंगे। अतएव उन्होंने डा ० अम्बेडकर से कहा: 
न्ञापका जीवन ख़तरे में है । आप यहां से शी ज्र चलें | मोटर गाड़ी उधर खड़ी है ।” 
लेकिन डॉ० साहत्र कहीं डरने वाले थे क्या ? उन्होंने दादा साहब से कहा: “आप 
मुझे अच्छी सलाह नहीं दे रहे हैं। मैं एक वहादुर सैनिक का वेटा हूँ, किसी कायर 
का नहीं ! मैं डरपोक नहीं हूँ । चाहे जो कुछ हो, मोत के भय से मैं यहां से कतई 
नहीं हटूगा । दूसरों की जान मौत के मुह में डाल कर मैं भागने वालों में से नहीं 
हूँ ।” दादा साहब चुपचाप खड़े रह गए । आगे कुछ न कह पाए | 

इसी बीच एक शोर खड़े हिन्दुओं ने उतर श्रछृत नवयुवकों पर यह कहकर कि 
“मारो मारो! हमला बोल दिया, जो रथ खींचने के लिए खड़े थे । इतने में दूसरी 
ओर खड़े सवर्ण हिन्दु उस रथ को खींच कर भाग गए झौर उस रथ को तंग मार्ग 
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में ले जाकर खड़ा कर दिया । रथ के आागे-पीछे सशस्त्र पुलिस का पहरा लगा दिया 
ताकि वहां अछूत न झ्रा सकें । लेकिन कुछ अछ्त नवयुवक, जिनमें बहुत जोश था, 
पुलिस की कतार काटकर रथ के पास पहुँच गए और जब उस्ने खींचने का प्रयास 
करने लग तो सवर्ण हिन्दुओं ने उत्तपर ऐसी क्ररता से प्रहार किया कि वे खन से 
लथ-पथ हो गए। इसी बीच डॉ० साहब भी वहां पहुँच गए। उन पर भी पत्थरों 
की वर्षो होने लगी जिनसे उनको काफी चोटें श्राई' । उनके साथियों तथा श्रस्य 
श्रछ्तों ने उन्हें चारो' ओर से घेर लिया था ताकि उन्हें गहरी चोटें न जलगें। इस 
प्रकार उनके प्राणों की रक्षा की गई | उस दिन सारे नासिक शहर तथा आस-पास 
अछूतों भौर सवर्ण हिन्दुओं के बीच दगे होते रहे । लेकिन सत्याग्रह जारी रहा । 
दोनों ओर से मारपीट चल रही थी । फिर भी अ्रछृत स्त्री-पुरुष एक जुलस के रूप 
में, मार खाते, जान खतरे में डालते हुए, गोदावरी के उस घाट की ओर बढ़े जा रहे 
थे जहाँ अ्छतों को स्तान करने की अनुमति नहीं थी । उस समय वहां 50 हजार 
सवा हिन्दू मर-नारी स्नान कर रहे थे। उनमें से कुछ पूजा-पाठ में लीन थे । वहीं 
भ्छत नर-नारियों ने स्तान करना प्रारम्भ कर दिया | यह देख पुलिस ते उन पर 
हमला शुरू कर दिया । पुलिस ने स्तान करने वाले अ्रछत स्न्नी-पुरुषों पर डण्ड़े 
वरसाए, पर वे स्नान करते रहे । अपने घ्में की रक्षा के लिए, हिन्दुओं ने पुलिस 
का पूरा-पूरा सहयोग प्राप्त किया । जहां-जहाँ श्रछतो' ने नहाया था, वहां-वहाँ दण्डो' 
से अपविन्न जल को मार-मार कर शुद्ध किया गया | उसी समय सवरां हिन्दुश्ो' ने 
झछुत नर-नारियों पर हमला बोल दिया। फलत: उन्हें खून से भी नहला दिया 
गया। मेले में हा-हाकार मच गया। आए हुए तीथेयात्री भी भागने लग गए। 
सबको अपनो-श्रपनी जान बचाने की पड़ गई । इस प्रकार छुआछूत के कलक ने न 
सवर्ण हिन्दुओं को नहाने दिया ओर न ही अछतो' को । कसी विचित्र स्थिति थी 
हिन्दू मन एवं समाज की, जिसने अपने ही भाइयो' के बीच गहरी खाई खोद दी थी। 

स्पष्टतः सवर्श हिन्दुओं ने लालायित अछूत नर-नारियों को न तो कालाराम 
के दर्शन होने दिए और न ही उन्हें गोदावरी के घाट पर स्ताने करने दिया। भ्रछूत 
नवयुवकों को रथयात्रा के स्थान पर निर्दयतापूर्वक मारा-पीटा; लेकिन झछूत 
लोगों में सत्याग्रह एवं सधर्ष का जोश नरन्तर बना रहा। फलतः हिन्दुप्नों को 
मन्दिर के दरवाजे एक साल तक बन्द रखने पड़े । वह मन्दिर प्रवेश का सत्याग्रह 
रथयात्रा पर केन्द्रित हो गया। जब रथयात्रा का समय श्राता तभी अछूत स्त्री- 
पुरुष उसे खींचने की मांग करते | अतएव जिलाधीश ने रथयात्रा की प्रथा ही बन्द 
कर दी ।रथयात्रा के विना ही मूर्ति को.स्तान कराने के लिए ले जाने की अनुमति 
दे दी; परन्तु सत्‌ 937 में उस पर भी प्रतिवन्ध लगा दिया | एक समय ऐसा आा 
गया जब मन्दिर प्रवेश पर कानून बन.गया और अक्टूबर 935 में कालाराम 
मंदिर के दरवाजे श्रछूतों के दशेनाथे खुल गए । मम 

सत्याग्रह की महत्त्वपूर्ण बात यह थी.कि अरछ्तों की सिक्‍ख भाइयों ने बड़ी 
सहायता की थी । कुछ सिक्‍्ख महात्मा गांधी जी के पास भी गए ताकि वे सत्याग्रह 
का समथंत करें; किन्तु उलटे यान्धोजी ने यह कहा; “सत्याग्रह विदेशियों के विरुद्ध 
किया जाना चाहिए, अ्रपने ही देश के लोगों के विरुद्ध सत्याग्रह करना उचित 
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नहीं ।” एक सन्दर्भ में, महात्माजी ने यह भी सुकाव दिया था कि यदि सबरण 
हिन्दू अछूतों को पुराने मन्दिरों में नहीं जाने देते तो उनके लिए नए मन्दिर बनवा 
दिए जाने चाहिए । क्या गान्धीजी के ये तक वास्तव में न्‍्यायोचित थे ? क्‍या 
यह संभव था कि संवर्ण हिन्दू अछूतों के लिए नए पृथक मन्दिर बनवातें ? 


गोलमेज परिषद्‌ में : | 

एक लम्बे समय के पश्चात्‌, मई 930 में साइमन कमीशन की रिपोर्ट 
प्रकाशित हुई । कमीशन ने भारतीय राष्ट्रवाद तथा उसकी शक्तियों की अवहेलना 
को । उसमें जानवूककर भारतीय दृष्टिकोरश की उपेक्षा की गई | चू कि भारत के 
राजनीतिक दलों में कोई समभौता नहीं हुआ था, इसलिए कमीशन ने पृथक्‌ निर्वा- 
चन प्रणाली को ही बनाए रखने की सिफारिश की । कमीशन ने 250 केन्द्रीय 
विधानसभा को सीटों में से 50 हिन्दुओं को दी । दलितों को सम्मिलित करते हुए, 
संयुक्त चुनाव प्रणाली हिन्दुप्नों तथा दलितों के लिए रखी गई । कमीशन ने यह भी 
सिफारिश की कि दलित वर्गों में से उत्त समय तक कोई चुनाव नहीं लड़ सकता जब 
तक वह प्रान्त के गवर्नर द्वारा योग्यता का भ्रमाणखपत्र श्राप्तन कर ले | यह एक 
विचित्र शर्त थी जो एक प्रकार से समस्त अछ त समाज के लिए अपमान की वात 
थी, जिसका प्रत्तिरोध डॉ० साहव ने स्वयं किया । ॥ 


8 अ्रगस्त 930 छो नागपुर दलित जाति कांग्रेस का प्रथम भ्रधिवेशन डॉ० 
अ्रम्बेडकर की अ्रध्यक्षता में हुआ | अपने अध्यक्षीय भाषण में, उन्होंते कहा कि यह 
सम्भव है कि भारत एक सज्भुठित देश वन सकता है, पर उेसकी विभिन्न सांस्कृतिक 
स्थितियों का थोड़ा ध्यात रखना पड़ेगा । किसो एक ही जाति के लोगों को, विशेषे- 
कर हिन्दुओं को, समस्त राजनीतिक सत्ता सौंप दी तो यह झन्य अल्प-संख्यकों के 
हित में न होगा । यदि एक वर्य दूसरे वर्ग पर अपना प्रमुत्वत॒ बनाए रखे तो उससे 
आ्राधुनिक जनतांतिक व्यवस्था का गला घुर्ठ जाएगा। “एक व्यक्ति, एक मूल्य' का 
सिद्धान्त समाप्त हो जाएगा । सवर्ण हिन्दुप्नों के अतिरिक्त भारत में अन्य परिगणित 
जातियां, कबीले तथा घुमक्कड़ समूह हैं । इसलिए डॉ० अम्बेडकर ने इनकी संख्या 
के अनुसार, उनके हितों को सुरक्षित रखने की मांग प्रस्तुत की । साइमन कमीशन 
के सन्दर्भ में बोलते हुए, उन्‍्हो ते कहा, “गवर्दर द्वारा योग्यता का अमारण-पत्र मांगना 
एक प्रकार से शुद्ध तथा सरल मनमात्ती के सिवाय और कुछ नहीं है। यदि वह एक 
क्षेत्र में केवल एक हो प्रत्याशी को योग्यता का प्रमारा-पत्र प्रदान करता है तो वहां 
चुनाव की श्रावश्यकता ही नहीं पड़ेगी । इसलिए डॉक्टर साहब ने दलित जाति के 
कांग्रेस में आए जन-समूह को सलाह दी कि “मांग करो कि हम अपने प्रत्याशी का 
स्वयं चुनाव करे शोर उस चुनाव म कोई शर्ते नहीं होनो चाहिए । निरिचत रूप 
से; हम ही अपने हित्तों के उत्तम निर्णायक हैं और हमें गवर्नर के हाथ में यह 
प्धिकार नहीं देना है कि वह हमारे लए भले बुरे का निरयेय करे ।?! 

डॉ० अम्बेडकर ने सविनय प्रवज्ञा आन्दोलन के प्रति भी अपने विचार प्रकट 
किए। निःसन्देह इस आन्दोलन से जन-चेतना पेदा हुई, पर ड० साहव मूलतः 
पान्दोलन के पक्ष में नहीं थे । वह अपने स्वरूप में एक दमनक्ारों पग था। यदि 
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उसे ४ व्यापक स्तर पर लाया गया होता तो एक खूनी क्रांति अ्रवश्यम्भावी थी। 
काँति कैसी भी हो, वह परिवतंत की एक पद्धति है। क्रांति कभी-कभी प्रनिवाय॑ 
होती है। लेकिन क्रान्ति एवं सामाजिक परिवर्तन में बड़ा भारी अ्रन्तर है । क्रान्ति 
में राजनीतिक सत्ता एक दल से दूसरे दल के हाथों में चली जाती है अथवा एक 
राष्ट्र से दूसरे राष्ट्र के हाथों में | समाज परिचत्तन एक व्यापक परिवर्तन है । दलित 
वर्गों को मात्र ह्राजनीतिक परिवतंन से संतुष्ठ नहीं होता चाहिए । राजनीतिक सत्ता 
का हस्तान्तरण इस प्रकार हो कि उससे भारतीय समाज में मौलिक परिवतंन हो । 
डॉ> साहव ने यह कहा कि ब्रिटिशः प्रशासन से कुछ सामाजिक परिवतंन अवश्य 
हुए, किन्तु “स्वराज के शासन-विधान में ही हमें राजनीतिक सत्ता प्राप्त करने का 
अवसर मिल सकता है जिसके विना आप श्रपने लोगों की मुक्ति संभव नहीं बना 
सकते । भूतकाल से कतई पीड़ित मत होझो । किसी भी प्रकार के भय से परेशान मत 
होग्नो ग्रौर अपने निर्णय को स्वयं लो । अपने हितों पर गम्भीर विचार करो | मुझे 
आशा है कि आप लोग स्वराज को अपना लक्ष्य भ्रवश्य बनाग्रोगे ।' डॉ० साहब 
ने कांग्रेस तथा गान्धी दोनों की श्रालोचना की । कांग्रेस ने छुआछ त के उन्मूलन 
को अपना लक्ष्य नहीं बनाया और न ही गान्धी ने छुश्नाछत को मिटाने के लिए 
कोई सत्याग्रह या उपवास किया। श्रतः हमारा हित इसी में है कि दलित वर्ग 

सरकार, कांग्रेस तथा गान्धी से स्वतंत्र रहे। “हमें अपने मार्ग का निर्धारण स्वयं 
. ही करना चाहिए ।” अस्त में, डॉ० श्रम्मेडकर ने कहा; “हमारा आन्दोलन दलितों 
के उत्थान में परिणत .होगा और इस देश में हम एक ऐसा समाज स्थापित करने में 
सफल होंगे जहाँ एक व्यक्ति का, जीवन के राजनीतिक तथा आशिक, सभी क्षेत्रों में 
एक मूल सिद्धान्त प्रधानतः लागू होगा ।” 


उस समय गांधी का सविनय अ्रवज्ञा आन्दोलन जारी था। कांग्रेस 
के लगभग सभी बड़े-बड़े नेता जेल में थे। सरकार तथा कांग्रेस में कोई समभोता 
नहीं हुआ था। कांग्रेस के प्रतिनिधित्व के विना ही, ब्रिटिश सरकार ने अन्य नेताश्रों 
तथा रियासत के राजाओं के ,सहयोग से लंदन में गोलमेज परिषद्‌ का श्रायोजन 
किया । सभी दलों तथा अल्प-संख्यक सद्भुठन के नेताओं को श्रामंत्रित क्रिया गया । 
डॉ० अम्बेडकर तथा रायबहादुर श्रीनिवासन भी दलित वर्गों का प्रतिनिधित्व 
करने के लिए आमंत्रित हुए | डॉ० साहब को 6 सितम्बर, 930 को वाइसराय 
के द्वारा तिमंत्रण-पत्र प्राप्त हुआ | वैसे भारत के इत्तिहास में, गोलभेज सभाओं का 
ऐतिहासिक महत्त्व है, पर भ्रछ॒तों के लिए तो यह एक अ्रद्वधितीय घटना थी क्योंकि 
भारत की भ्रावी राजनोतिक व्यवस्था में श्रछतों की राय भी लो जा रही थी। यहाँ 
के सविधान में, उनके विचारों का भी समावेश होगा। लगभग दो हजार वपं से 
लगातार शोषित रहने के पश्चात्‌ यह शुभावसर श्राया जिसका सुगोग्य प्रति निधित्व 
डॉ० अम्बेडकर मे किया और वास्तव में, उनके प्रतिनिधित्व में जो सच्चाई 
तथा निष्ठा थी, वह स्मरणीय है। उनके प्रतिनिधित्व ने ही सारी : दुनियां ् 
तहलका मचा दिया था । अछूतों को अन्तरराष्ट्रीय स्तर पर ले जाने का श्रेय उन्हीं 
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डॉ० परुषोत्तम सोल की की अध्यक्षता में आयोजित सभा में अछतो' ने डॉ० 
अम्बेडकर को एक मान-पत्न तथा थैली थैेंट की ओर उनकी लन्दन-यात्रा के लिए, 
शुभकामनाएं प्रकट की गई । अपनी श्रोर से डाँ० साहब ने सभी स्वागत-कर्ताओं 
को घन्यवाद दिया और कहा: “जो कुछ मेरे लोगो' के लिए न्‍्यायोचित है, मैं उसी 
की मांग प्रस्तुत करूगा, ओर मैं, निश्चित रूप से, स्वराज की मांग पर अडिय 
रहूँगा।"' अन्त में, डॉ० साहव ने उपस्थित स्त्री-पुरुषों को यह आश्वासन दिया कि 
वह जमंती, रूस, जापान और अमेरिका के प्रतिनिधियों तथा नेताझ्रों से मुलाकात 
करके भारत में शोपित दलित लोगो' की समस्या से उन्हें श्रवगत करायेगे, ओर यदि 
संभव हुआ तो वह उनकी समस्या को लीग ऑफ नेशन्स के समक्ष भी प्रस्तुत करेंगे । 
डॉ० अम्बेडकर 6 अश्रवटूबवर 930 को लन्दन के लिए रवाना हो गए | देश में 
उस समय वातावरण उनके पक्ष में नहीं था क्योंकि सभी सवर्ण हिन्दू, गांधी तथा 
कांग्रेस नेता उनसे नाराज थे । वे उन्हें घृणा की दृष्टि से मुल्यांकित कर रहे थे । 
वास्तव में, जो भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस के विरुद्ध थे, उनकी स्थिति नाजुक 
थी । उन्हें त्रिटिश राज्य का पिछलग्गू कहा ग्रया। उनको अपमान भरे शब्दों में 
गालियां दी गई , उधर भारतीय ग्रखवा रों ने उनके ऊपर अ्रपना आक्रोश व्यक्त किया । 
जैसे ही डॉ० अम्बेडकर तथा श्रन्य प्रतिनिधि लन्दन पहुँचे, वहाँ का वातावरण बड़ा 
ही सहानृभूतिपूर्ण था, विशेषकर दलित वर्गों की समस्या के प्रति तो सबकी सहांनु- 
भूति थी ही । 


2 नवम्बर, 930 को ब्रिटिश प्रधानमंत्री रम्जे मेकडोनाल्‍ड की शअ्रध्यक्षता 
में प्रथम गोलमेज परिपद्‌ प्रारम्भ हुई। परिषद्‌ में कुल 89. प्रतिनिधि थे--53 
ब्रिटिण भारत के, 20 रियासती भारत और [6 ब्रिटिश दलों के। उसमें सप्र 
जैसे निर्दलीय नेता, जिल्ला-मुब्जे ज॑से साम्प्रदायिक नेता, सर रामास्वामी शअय्यर 
तथा ईस्माइल मिर्जा जैसे रियासती दीवान, अ्रन्य कई रियासत्तों के महाराजा, 
सिक्‍्ख, ईसाई, ए्लोइण्डियत प्रतिनिधि और दलितों के नेता डॉ० अम्बेडकर तथा 
रायबहादुर श्रीनिवासद शामिल थे | प्रारम्भिक रूप से सभी प्रतिनिश्ियों ने श्रपना- 
अपना दृष्टिकोण प्रस्तुत किया । डॉ० अम्बेडकर ने अपना दृष्टिकोण प्रस्तुत किया 
जो बड़ा ही आकषेंक तथा मर्मस्पर्शी था । प्रारम्भ में उन्होंने यह कहा--' मैं जिन 
लोगो के प्रत्तिनिश्चि की हैसियत से यहां खड़ा हूँ उनकी संख्या हिन्दुस्तान की जन- 
संख्या का पांचवाँ भाग है अर्थात्‌ इंग्लेण्ड या फ्रांत को जनसंख्या के बराबर है; 
फिन्तु आज उन्हें दास तथा गुलाम की स्थिति में ला पटका है ।” उस समय सबको 
प्राएचय हुमा जब डॉ० साहब ने यह कहा कि भारत में अ्रछतत ब्रिटिश शासन के 
विरुद्ध हैं श्रोर वे ऐती सरकार के पक्ष में है जो जनता की, जनता के लिए और 
और जनता द्वारा बनाई गई हो । दलितो' का यह दृष्टिकोश उनकी जागृति तथा 
देशभक्ति का प्रतीक है। इन शब्दों के साथ डॉ० साहब मे अपने दृष्टिकोण को 
न्‍्यायोचित ठहराया : 


“जब हम अपती वर्तमान स्थिति की तुलना उस भारतीय सामाजिक 
स्थिति से कहते हैं जो पूर्व-ब्रिटिश दिनों में थी, तो हमें यह मिलता है कि 
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हम उन्नति करने के बजाय, मात्र समय गिन रहे हैं। ब्रिटिश सरकार के 
पूर्वे हम छुम्नाछत के कारण दयनीय श्रवस्था में थे। क्या ब्विटिश सरकार: 
ने उसकी समाप्ति के लिए कुछ किया है ? ब्रिटिश शासन के पूर्व गांव के 
कुए से हम पानी नहीं भर सकते थे। कया ब्रिविश शासन ने हमें यह 
अधिकार दिलाया है ? ब्रिटिश राज्य के पूर्व हम मन्दिरों में प्रवेश नहीं 
कर सकते थे । क्या भ्रब हम प्रवेश कर सकते हैं ? ब्रिटिश प्रशासन के पूर्व 
हमारे लिए पुलिस सेवा के द्वार बन्द थे । कया ब्रिटिश सरकार पुलिस सेवा 
में हमें लंती है ? ब्रिटिश राज्य के पूवव॑ हमें सेनिक सेवा में भर्ती नहीं किया 
जाता था । क्या अब भर्ती हो सकते हैं ? इन प्रश्नों का कोई सकारात्मक 
उत्तर नहीं हो सकता । यद्यपि 50 वर्ष ब्रिटिश शासन के भारत में 
वीत चुके हैं, पर हमारे दु ख-दर्द ज्यो' के त्यो' बने हैं। उन्हें अभी द्र 
नहीं किया गया ।?! 


ऐसी सरकार किसी के लिए क्‍या काम की ?? डॉ० साहब ने गोलमेज 


कान्फ्रस में यह प्रश्न किया । यह सुनकर ब्रिटिश प्रतिनिधि एक दूसरे की श्रोर देखने 
लगे | भारतीय प्रतिनिधियों में उत्त जना की भावनाएं पंदा हो गई। डॉ० अम्बेड- 
कर ने श्रागे फिर कहा 
“यह वह सरकार है जिसने यह महसूस तो किया कि पूजीपति लोग श्रमिक 
को अच्छी मज़दूरी नहीं देते श्रौर काम की स्थितियां भी बड़ी खराब हैं । 
सरकार ने यह भी महसूस किया कि जमींदार लोग सामान्य लोगों का 
खून चूसे जा रहे हैं, फिर भी सरकार ने उन सामाजिक बुराइयों का अत 
नहीं किया जिनसे दलित वर्गों का जीवव सदियों से मुरभझाए पड़ा है। 
यद्यपि संरकार के पास इन बुराइयों का अन्त करते के लिए, कानूनी 


शक्ति है, पर उसने सामाजिक एवं श्रार्थिक जीवन की वतमान संहिता 


को बदला नहीं क्यों कि सरकार को भय था कि उसके द्वारा हस्तक्षेप उसके 
लिए प्रतिरोध उत्पन्न करेगा ।” इसलिए डॉ० श्रम्वेडकर ने यह स्पष्ट 
घोषणा की कि “हमें एक ऐसी प्रकार चाहिए जहाँ सत्ता में रहने वाले 
लोग देश के सर्वोत्तम हिंतों के प्रति निविवाद रूप से वफादारी दिखा 
सकें । हमें एक ऐसी सरकार चाहिए जहाँ सत्ता में रहने वाले लोग 
यह जानते हुए कि निष्ठा कहां समाप्त और प्रतिरोध कहाँ आरम्भ होगा, 
न्याय एवं उपयोगिता की मांगों के अनुसार जीवन की सामाजिक एवं 
श्राथिके संहिता को बदलने में कोई भय महसूस नहीं करेंगे ।”” 


डॉ० अम्बेडकर ने भारत के लिएं 'डोमीनियम स्टेटस” की मांग प्रस्तुत की । 


साथ ही यह आंशंका व्यक्त की कि जब तक नए संविधान में राजनीतिक व्यवस्था 
एक विशेष प्रकार की न हो तब तंक दलित वंग॑ उसमें भाग नहीं ले पायेंगे । नए 
संविधान का निर्माण करते समय, यह ध्यान अवश्य रखना चाहिए कि भारत में 
समाज का ढांचा जातिवाद पर आधारित है जिसमें कुछ लोग सवसे ऊँचे और कुछ 
सबसे नीचे माने जाते हैं । भारतीय समाज में समानता श्रीर श्रातृत्व के लिए कोई 
स्थान नहीं है और तथाकंथित सवरणों हिन्दुओ्नों ने जातिवाद के संकुचित विचारों का 
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परित्याग नहीं क्रिया है। इसलिए डॉ० अम्बेडकर ने स्पष्ट शब्दों में यह कह दिया 
कि हमारे दुःखों को अपने सिवाय और कोई नहीं मिटा सकता झौर हम उन्हें 
उस समय तक समाप्त नहीं कर सकते जब तक हमारे हाथों में राजनीतिक सत्ता न 
ञ्रा जाए | दलित वर्मो ने सरकारी चमत्कार देखते के लिए, बहुत लम्बे ब्र्स तक 
इन्तजार किया है । अब और इन्तजार कतई सम्भव नहीं है ।* 


राष्ट्रीय आन्दोलन में गतिरोध का जिक्र करते हुए, डॉ० ग्रम्बेडकर ने राज- 
नीति-दर्शन के महान शिक्षक एडमण्ड बक के शब्दों का स्मरण दिलाया कि “शक्ति 
का प्रयोग अस्थाई होता है ।” अपने भाषपरा के श्रन्त में, उन्होंने यहु कहा “संभवत: 
यह भलीभांति महसूस नहीं किया गया है कि देश के वर्तमान वातावरण में, कोई 
भी संविधान, जो अधिसंख्यक लोगों को स्वीकार नहीं है, कारगर सिद्ध नहीं होगा । 
चह समय जब आ्राप लोग पसन्द करते थे और भारत उसे स्वीकार करता था, 
समाप्त हो चला है । कभी वापिस नहीं आयेगा। यदि आप चाहते हैं कि वया 
संविधान कारगर सिद्ध हो, तो उसका मूलाधार जनता की सहमति हो, न कि तके 
की आकस्मिकता ।” भारतीय लोगों को अपने अनुकूल राजनीतिक व्यवस्था स्थापित 
करने का अधिकार होना चाहिए । 


डॉ० श्रम्वेडकर के साहसिक एवं निर्भीक भापण ने गोलमेज सभा के सभी 
सदस्यों पर श्रदूभुत प्रभाव डाला | सभी प्रतिनिधियों ने उन्हें बधाइयां दी और 
ब्रिटिश प्रधानमन्त्री तो बड़े ही प्रभावित हुए, हालांकि ब्रिटिश शासन के प्रति कुछ 
कड़वी; किन्तु सत्य बातें कंही गई थीं । महाराजा बड़ौदा की खुशी का तो ठिकाना 
न रहा ! उन्होंते अपती राजशाही पत्नी को यह भावता व्यक्त की कि डॉ० 
अ्रम्वेडकर की पढ़ाई-लिखाई पर जी धन उन्होंने खच किया था वह आज वसूल 
हुआ । अतएव महाराजा ने शाम को अपने मित्रों को दिए जाने वाले भोज में डॉ० 
अम्बेडकर को भी सहर्प आमंत्रित किया और इस प्रकार महाराजा गायकवाड़ 
तथा अम्बेडकर की एक विचित्र परिस्थित्ति में कई वर्षों के बाद मुलाकात्त हुई। 
ब्रिटेन के अखबारों ने भी दलितों के नेता, डॉ० अम्बेडकर की ओर ध्यान दिया । 
ख्रपने नागपुर भाषण के लिए, कुछ. ब्रिटिश नेताओं ने उनकी आलोचना की थी, 
पर गोलमेज में उनकी तकरीर सुनकर वे भी उनकी प्रशंसा करने लगे । 


सभी प्रतिनिधियों के भापण सुनने के पश्चातू, गोलमेज परिपद्‌ ने नी 
उप-समितियों की स्थापना की जिनमें से अधिकतर में डॉ० श्रम्वेडकर का नाम 
था। प्रान्तीय उप-समित्ति में बोलते हुए डॉ० साहव ने चिन्तामरिं के दुष्टिकोरश 
का समर्थन किया कि भारत के किसी भी प्राच्त में द्वितीय सदन का निर्माण बिलकुल 
अनावश्यक है । रक्षा-समिति की रिपोर्ट तंयार करते समय, डॉ० अम्बेडकर ने 
यह कहा कि सेना में भर्ती के द्वार सभी भारतीयों के लिए खले होने चाहिए। 
सबसे महस्त्वपूरों कार्य जो डॉ० साहब ने किया वह दलित बाएं के सॉस्क्वेतिक, 
धामिक और झाथिक ग्रधिकारों की रक्षा हेतु 'नौलिक अधिकारों का घोषणा पत्र' 
था। वड़ी योग्यत्ता तथा दूरदशिता से उसे तेयार किया गया जिसे बाद 
में अल्पंद्यक उप-समिति के समक्ष प्रस्तुत किया गया था। इस घोपणा पत्र में 
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है कहा गया कि दलित वर्गों को राज्यों में भ्रन्य नागरिकों की भांति समान ताग- 
रिकता प्रदान की जाए, छुत्राछत समाप्त की जाए, उनकी अ्योग्यताश्रों का ग्न्त हो, 
कानून के समक्ष भेदभाव न रहे, प्रान्तीय विधान सभाओं में दलितों का न्यायोचित 
प्रतिनिधित्व हो, सेवाप्रों में उन्हें सुरक्षित स्थान मिलें, और दलित अपने प्रति- 
निधियों को स्वयं पृथक्‌ निर्वाचन श्रणाली के अन्तगंत चुनें । डॉ० अ्रम्वेडकर ने 
घोषणा पत्र की कुछ प्रतियाँ भारत में अपने मित्रों तथा सज्भठनों को भेजीं ताकि 
वे उन मांगों के समथन में ब्रिटिश प्रधानमंत्री को ज्ञापन भेजें। तदनुप्तार, बहुत 
से तार तथा पत्र प्रधानमन्त्री को भेजे ताकि भारत की. भावी राजनीतिक व्यवस्था 
में दलित वर्यो की मांगों को न्यायोचित स्थान मिले | फलत: अल्पसंख्यक उप- 
समिति की रिपोर्ट के भ्रन्त में यह अ्र्धित किया गया--" भारत के प्रल्पसंख्यक 
दलित व दृढ़ प्रतिन्ञ हैं कि जव तक उनकी मांगों को न्‍्यायोचित ढंगेसे स्वीकार 
नहीं किया जाता, तब तक वे भारत के लिए किसी भी प्रात्म-शासित संविधान को 
सहमति प्रदान नहीं करेंगे ।”? े 
मि:सन्देह डॉ० श्रम्वेडफकर की विद्वता तथा सफल प्रतिनिधित्व से सभी क्षेत्रों 
के लोग प्रभावित हो रहे थे। उधर डॉ० साहब: ने, गोलमेज परिषद्‌ के समय, 
विदेशी पत्रों में लेख लिखकर, संवाददाताग्रों को मुलाकातें देकर, विभिन्न देशों के 
राजनेताश्रों तथा कूटनीतिज्ञों के साथ विचार-विनिमय करके और सभाग्रों में व्याख्यान 
देकर, हिन्दृूधर्म तथा समाज में हो रहे अछतों पर अ्रन्यायों तथा अत्याचारों का 
पर्दाफाश किया ।. उन्होंने अछतों की स्थिति का जो सच्चा चित्रण किया, उससे 
सभी प्रतिनिधि प्रभावित थे । विदेशों के लोग भी परिचित हुए कि भारतीय समाज 
में वास्तविक स्थिति क्‍या है। इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर ने अछूतों की ज्वलंत्त 
समस्या को अन्तरराष्ट्रीय स्तर पर लाकर रखा । फलत: देश-विदेश के लोग, नेता एवं 
विद्वान अछतों की दयनीय स्थिति की श्रोर से अपनी आँखे नहीं मीच सके । उन्होंने 
विवश होकर, दलितों की समस्या को स्वीकार किया और उसके समाधान पर भी 


बल दिया । 


निरन्तर वाद-विवाद के पश्चात्‌ भी गोलमेज परिषद्‌ में हिन्द-मुस्लिम 
समभौता न हो सका क्योंकि दोनों पक्ष भश्रधिक से अ्रधिक स्थान प्राप्त करने का प्रयास 
कर रहे थे। प्रथम गोलमेज परिषद्‌ का प्रमुख योगदान यह रहा कि भारतीय 
राजनीतिक चितन में संगठित' भारत की धारणा का विकास संभव बताया जाए ' 
दसरा ठोस नतीजा यह निकला कि भारतीय राजनीतिक क्षितिज पर दलित वर्गों 
का सिश्चित उद्भव सामने आया भ्रौर डॉ० अ्रम्बेडकर ने जो उनके दुःख-दर्दो का 
चित्रण किया, उससे- विश्व-जनमत उनके पक्ष नें उभरने लगा। हिन्दू-मुस्लिम 
समझौता न होना एक दुर्भाग्यपूर्ण स्थिति थी और एक दृष्टि से _अच्छा ही 33 
क्योंकि भारत के सबसे लोकप्रिय राजनीतिक दल, कांग्रेस, का कोई प्रतिनिधित्व 
तहीं था । 2 जनवरी, .3॥ को गोलमेज परिपद्‌ का प्रथम अधिवेशन समात्त 
हुआ । डॉ० अम्बेडकर 3 फरवरी, 93] को लुन्दन से रवाना हो गए । पा 
फरवरी को वह वम्बई झ्रा .गए। '“श्रम्बेडकर सेवा दल” और दलितों के विभिन्न 
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संगठनों ने उनका भव्य स्वागत किया और उन्हें ग्रछतों के मसीहा की संज्ञा दी । 
डॉ० अम्बेडकर ते अपने लोगों को लत्दन की हलचलों से अवगत कराया । उधर 
बम्बई सरकार ने अछूतों की पुलिस विभाग में भर्ती प्रारम्भ कर दी जो डॉ० साहव 
के सतत्‌ प्रयासों का ही फल था | डॉ० साहब ने बतलाया कि दलितों द्वारा समर्थन 
एवं श्रान्दोलन के कारण ही वह कुछ प्राप्त करते में सफल हुए हैं। साथ ही, उन्होंने 
यह चेतावनी दी कि उन्हें चुपचाप नहीं बैठना चाहिए, बल्कि अपने संघप॑ को 
मिरन्तर बनाएं रखता चाहिए । 


जब डॉ० प्रम्बेडकर लन्‍्दन से भारत वापत्त लौटे तो यहां का राजनीतिक 
वातावरण बड़ी तेजी से परिवर्तित हो रहा था| गोलमेज परिषद्‌ में, ब्रिटिश प्रधान- 
मंत्री ने श्रपने झन्तिम भाषण में यह सुकोव दिया था कि कांग्रेस दल के नेताओं 
से समभौता किया जाए जो जेल में वन्द पड़े थे। भ्रत: सभी कांग्रेस नेताओं को 
26 जनवरी 93] को जेल से रिहा कर दिया । उधर काफी विचार-विमर्श के 
पश्चात, गांधी-इविन के बीच 5 मार्च 93। के दिन दिल्‍ली में सममभोौता हुप्रा 
जिपतके फलस्वरूप, सविनय अवज्ञा ग्रान्दोलन स्थगित कर दिया गया और गांधी जी 
ते द्वितीय गोलमेज परिपद्‌ में शामिल होना स्वीकार किया । गांधी-इविन समभीता 
के परिणामस्वरूप भारत की राजनीतिक स्थिति नए मोड़ की ओर गतिशील होने 
लगी थी । 


उधर नासिक में, जो घ॒र्म सत्याग्रह अधूरा रह गया था, उससे सम्बन्धित 
एक नया संकट पैदा हो गया । नासिक के दलित वर्गों के नेता, बाबूराव- गायकवाड़ 
मे उस आन्दोलन को पुन: छड़ने का काम प्रारम्भ कर दिया और मन्दिर प्रवेश 
के अधिकार को प्राप्त करने का निश्चय किया । निश्चितू कार्यक्रम के अ्रतुसार, डॉ० 
अम्बेडकर भी वहाँ !4 मार्च 493] को पहुँच गए । उन्होंने एक सभा में अछतों 
को आदेश दिया कि भले ही उतमें जोश और उत्साह है, उन्हें संयम तथा अहिसात्मक 
विधि का परित्याग किसी हालत में नहीं करता है। रविवार के दिन अछतों ने 
एक बहुत वड़ा जलूस मनिकाला, परन्तु कहीं-कहीं सवर्ण हिन्दुओं ने उन पर पत्थर 
भी फेंके । नासिक जिला कांग्रेस के अध्यक्ष ने कट्टर हिन्दुओं का पक्ष लिया और 
उधर कांग्रेस के करांची अ्रधिवेशन में यह घोषणा की गई कि कांग्रस धामिक 
मामलों में तटस्थता की नीति अपनायेगी | इस अधिवेशन के कुछ समय पूर्व, गांधी जी 
ने.वम्बई में यह कहा था कि वह स्वतंत्रता मिल जाने के पश्चात, अछतों द्वारा 
मन्दिर प्रवेश के लिए संघ करेंगे । निश्चित रूप से, यह गांधी जी का एक स्पष्ट श्रादेश 
ही था जिसका परिपालन करांचो अधिवेशन में किया कि कांग्रेसी मंच पर धाभिक 
विषयों पर चुप्पी साधी जाए। कांग्रेस तथा गांधी दोनों ही दलित वर्गों को राष्ट्रीय 
श्रान्दोलन के संघर्ष में तो घसीटना चाहते थे, पर उतकी विकट समस्याझ्रों की 
ग्रोर विशेष ध्यान देने में कतरा रहे थे । 


गान्धी के साथ संघर्ष : 


प्रथम गोलभेज परिषद के पश्चातू देश का राजनीतिक वातावरण कुछ 
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गरस हो गया था | जंब डॉ० अम्बेडकर 'दलित जाति के छात्रावांस का प्रव॑न्ध 
देखने अहमदाबाद गए, तो स्टेशन पर कुछ कांग्रे सी कार्यकर्ताओं ने उन्हें काले भण्ड 
दिखाए । ईसी बीच द्वितीय गोलमेज परिषद के लिए, प्रतिनिधियों के नामों की 
घोषणा हो रही थी | जुलाई 93। के तीसंरे सप्ताह में, अ्रम्बेडकर, शास्त्री, सप्र , 
जयकर,-सीतलवाड, मालवीय, नायडू, गांधी, मिर्जा ईस्माईल, जिंन्ना, रॉमस्वेमी 
मुदालियर और श्रन्यों को आमंत्रित किया गया। प्रथम गोलमेज परिषद्‌ के समय 
जानबूककर डॉ० अम्वेडकर का नाम फेड़ल स्ट्रक्चर कमेटी में नहीं रखा था क्‍यों 
कि उनके निर्भीक स्वभाव और देशभक्ति से झ्ोतप्रोत भाषणों ने सम्भवत: अग्रेज 
' प्रतिनिधियों को नाराज कर दिया था। अ्रवकी बार उनका नाम इस समिति में 
'प्रारम्भ से ही रख लिया गया। यह वह समिति थी जिसकी देखरेख में भारत 
के नए सुंविश्ञान का प्रारूप तैयार होता था। डॉ० अम्बेडकर को चारों 
ओ्रोर से वधाइयाँ प्राप्त हुई क्यों कि यह एक अछूत नेता का बहुत बड़ा अन्तरराष्ट्रीय 
संम्मान था । | 


उधर गांधीजी ने एक रहस्यमय स्थिति पंदा कर रखी थी । यह पता नंहीं 
लग रहा था कि वह लन्दन जायेंगे -अथंवा नहीं। वह श्रम्बेडकर की स्थिति 
देखकर कुछ परेशान से हुए और 6 अगस्त !93] को एक पत्र द्वारा यांधीजी 
ने डॉ० अ्रम्बेडकर को यह सूचित किया कि वह उनसे मिलना चाहते हैं। 
गांधोजी ने लिखा कि यदि संकोच न करें ज्ञो वह उन्हीं के निवास-स्थान 
पर रात के श्राठ बजे श्रा सकते हैं। डॉ० साहब उस दिन सांगली से लौटे थे 
'और उन्हें बुखार था। शाम तक वह बुखार ]06 डिग्री तक बढ़ गया । अतएव 
उन्होंने गांधी जी को सूचित किया कि बुखार समाप्त होने के बाद वे स्वयं उनसे 
मिल लेंगे । जब बुखार ठीक हो गया तो डॉ० अम्बंडकर व4 श्रगस्त को दो वजे 
मंणखि-भवन में अपने सहयोगियों सहित देवराव नाईक, शिवतारकर प्रधान, बावूराव 
: गायकवाड़ और कंदरेकर, ग्रांधी से मिलने गए। उस समय गांधी अन्य लोगों से भी 
मिल रहें थे ।. फलतः उन्होंने डॉ० श्रम्वेडकर की शोर विशेष ध्यान नहीं दिया हे 
: डॉ० साहँब मिस स्‍लॉदे तंथा अन्य लोगों से बातें करते रहे। थोड़ी देर बाद दीन 
नेताओं की अ्ाँखें मिलीं श्रौर कुछ औपचारिक बातों के पश्चात्‌ उनके बीच वार्तालाप 

'प्रारम्भ हुआ जिसका संक्षिप्त विवरण यहाँ प्रस्तुत है : 

गाँधी --अभ्रच्छा, डाक्टर ! तुम्हें कया कुछ कहना है ? 
अम्बेडकर--आपकने मुर्भे अपने विचार बंतलाने बुलाया है। कृपया आ्राप ही बतलाए 
' आपको क्‍या कुछ कहना है ? अ्रथवां श्राप मुंझसे कुछ प्रश्न करे तो मैं 
उनका उत्तर दूगा | 

गांधी-- (अम्बेंडकर की ओर घूरते हुए) मैंने सुना है, आपको मुभसे श्र 
कांग्रेस से कुछ शिकायतें हैं, जब श्राप पैदा भी नहीं हुए थे की मैं 
अछतों की समस्या के बारे में सोच रहा हूँ । बड़ी मुश्किल से मैंने इस 
समस्या को कांग्रेस मझच पर,ला-पटका;है। इतना ही नहीं कांग्र स 
ने अछुतोद्धार के लिए 24 लाख रुपया खर्च किया। मुझे श्राश्चर्य है 
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कि फिर भी श्राप मेरा तथा कांग्र स का विरोध कर रहे हो । आप 
अपने दृष्टिकोण को न्यायोचित ठहंरान के लिए कुछ कहना चाहें, कह! 
आप स्वतनत्र हैं। 


प्रम्वेड कर बात सही हो सकती है कि मेरे पैदा होने से पूर्व आप श्रछ्तों की 
समस्या के बारे में सोच रहे होंगे । सभी वृद्ध पुष्प ्राइु-पर आ्राघारित 
तक देते हैं भौर यह भी सत्य है कि भ्रापके कारण कांग्रस ने, इस 
समस्या को स्वीकार किया; लेकिन मैं स्पष्टत: कहता हूँ कि कांग्र स ने 
ग्रकतों की समस्या को पहचानन के सिवाय और कोई काम नहीं 
किया है । जो 24 लाख रुपया कांग्रेस ने खच किया वह सव निरथंक 
है । इतने ही घन से मैं अछूता मे आएचयजनक- परिवतंन ला देता । 
ऐसी स्थिति में आप पहले मेरे से सम्यक करते तो अच्छा रहता । 
कांग्रेस ने यह सब दिखावा के रूप म किया है। वह अ्रछतों की समस्या 
के प्रति निष्ठाबान्‌ नहीं है | उसने कांग्रेसी कायकर्ता बनने के लिए 
छमञ्माछत निवारण का एसी कोई शर्त नहीं रखी जंसी कि खादी के 
वस्त्र पहनने की। कांग्रेस का सदस्य बनने के लिए खादी की तरह 
छम्राछव निवारण की शर्त लागू की होती तो वाप्तिक जिला कांग्रेस 
सटी के अध्यक्ष ने अछूतों के मन्दिर प्रवेश का विरोध न किया होता । 
कांग्रेसी अपने घरों में अछतों को नौकरी नहीं देते श्रोर न ही अछूत 
विद्यार्थियों की सहायता करते हूं। कांग्न स शक्ति चाहती है और इस- 
लिए छतन्नाछत निवारण की शर्त लगाना कोई बुद्धिमता नहीं होती । 
सिद्धान्त की अपेक्षा सद्भुवन में अधिक रुचि लेती है। झ्राप कहते 
# अंग्रेजी सरकार का हृदय परिवर्तन नहीं हुझ्ा; छेकिन हमारी 
समस्या के प्रति भी तो सवर्ण हिन्दुओं का हृदय परिदतन नहीं हुमा । 
जब तक वे अपनी जिद्द पर बड़े रहेंगे, तव तक हम न कांग्रेस का 
और नदी हिन्दुओं में विश्वास करंग। हम महान्‌ नेताओं तथा 
महात्माओ्ं में आस्था रखने के लिए तंयार नहीं हैँ। हम तो आत्म- 
ययता और ब्ात्म-सम्मान में विश्वास करते हैं। मैं स्पष्टवः कहता 
जैसा कि इतिहास बतलाता है, महात्माप्रों ने मरीचिकाओं के 
समान घल को तो उठाया, पर समाज के स्तर को नहीं । कांग्र॑ंस क्‍यों 
हमारे आन्दोलन का विरोध करती है और क्यों मुझ देशद्रोही 
कहती है ! 
इस अवसर पर डॉ० अम्बेडकर कुछ उत्तेजित हो गए। उनका चेहरा कुछे 
गरम हो गया और उनकी आँखें तेज हो गई । उत्होंने एक विराम रखा ओर फिर 
ओऑजस्वी ध्वनि में कुछ कहने में लीन हो गए । 
प्रस्वेडकर--गांधी जी, मेरी कोई मातृभूमि नहीं है । 
गांघो--[आश्चय चकित होकर बीच मे वाल उठे) आपकी मातृश्ुमि है । गोल- 
मेज परिषद में आपके कार्य की मुझे जो रिपोर्ट मिली उससे आप एक 
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नहै।प देशभक्त सिद्ध हुए हैं, यह भी मैं अच्छी तरह जानता हूँ । 

प्रम्बेडकर--भ्राप कहते हो मेरी मातृभूमि है; परन्तु मैं कहता हूँ कि मेरी मातृभूमि 
_नहीं है । जिस देश और धरम में हमें कुत्तो', बिल्लियो' से भी बदतर 
माना जाता है, जिस देश तथा धर्म में हम सार्वजनिक स्थानों पर 
पानी नहीं पी सकते, उस देश को मैं अपना देश कैसे कहूँ ? उस धर्म 
को मैं श्रपना धर्म कंसे मानू' ? कोई भी आ्रात्म-सम्मान से ओोतप्रोत 
श्र्धत इस देश को अपना देश नहीं कह सकता । मुझ पर देशद्रोही 
होने का श्रारोप लगाया जाता है, पर मैं बुरा नहीं मानता, क्योंकि 
सवर्ण हिन्दुओं पर इसका उत्तरदायित्व है। देश के हित में कोई 
घातक काये न हो मुझे इसका पूरा ध्यान है, पर मैं श्रछतो' के न्‍्यायो- 
चित अ्धिकारो' के लिए, निरन्तर संघर्ष करता रहूँगा पर 


वातावरण कुछ गरम एवं ग्रम्भीर हो गया । उपस्थित सज्जनो' के चेहरे 
बदल गए । गांधी जी बेचनी महसूस करने लगे । वह चाहते थे कि डॉ० श्रम्वेडकर 
की बातो' को कोई नया मोड़ दिया जाए | उसी बीच डॉ० साहब ने एक महत्त्वपूर्ण 
प्रश्त किया जिसके लिए यह मीटिंग की गई थी । 


भ्रम्बेडकर--प्रत्येक श्रादमी जानता है कि मुस्लिम और सिख, सामाजिक, राजनीतिक 
तथा आथ्िक दृष्टि से श्रछतो की अपेक्षा बहुत कुछ आगे हैं। प्रथम 
गोलमेज परिषद्‌ ने मुसलमानों के पृथक राजनीतिक श्रधिकारो को 
स्वीकृति दी और उनको साम्प्रदायिक संरक्षण भी प्रदान किया है। 
कांग्रेस मुसलमानों की मांगों से सहमत है। प्रथम परिषद ने श्रछृतो' 
के भी पृथक राजनीतिक अधिकारो' को स्वीकृति दी है श्रौर राज- 
नीतिक संरक्षण तथा संख्यानुसार प्रतिनिधित्व की सिफारिश भी की 
है । अछतो' के लिए तो यह लाभदायक है। आपकी राय क्‍या है ? 


गांधी --मैं हिन्दुश्नों' से अछृतों की राजनीतिक पृथकृता के विरुद्ध हूँ। वह एक 
प्रकार से आत्मघात ही होगा । 
प्रम्बेडकर--(उठते हुए) मैं आपके स्पष्ट मत के लिए आपका आभारो हूँ । यह 
. अ्रच्छा ही हुआ कि इस महत्त्वपूर्ों समस्या के सम्बन्ध में हम कहां खड़े 
हैं, यह मैं जान पाया । अच्छा, अब मैं ग्रापसे विदा लेता हूँ । 


इन दो महान्‌ नेताओं की मुलाकात एक गम्भीर वातावरण में परिणत हो 
गई और किसी ठोस निर्णय के विना ही, उसका अन्त हो गया । उस समय गांधीजी 
भारतीय राजनीति के बॉस, एक श्रधिनायक थे और भारतीय जन-समूहों के ताज- 
विहीन राजा थे। लोग उनके चमत्कारी व्यक्तित्व से प्रभावित थे। शअ्रतएवं गांधीजी 
कि बातों का उलट कर जवाब देना एक स्थाई प्रकोप तथा कदुता को आमंत्रित करने 
के समान था और वह भी कोई अछ्त नेता उनके साथ उलके, यह गांधीजी की 
कल्पना से परे था; लेकिन दो नेताओं के बीच विरोध की चिंगारी सुलग गई और 
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इस प्रकार उपयुक्त मुलाकात से ग्रांधी तथा अम्बेडकर के बीच एक ऐतिहासिक 
संघर्ष का अध्याय प्रारम्भ हों गया | इस मुलाकात के पूर्व गांधी जी यह समझे बेंठे 
थेकि डॉ० अ्रम्बेडकर दलित जाति से नहीं थे और जब तक वह लन्दन के लिए 
रवाना न हो गए तब तक उन्होंने यही सोचा कि कोई ब्राह्मण है जो अछूतों को 
समस्या में गहरी रुचि ले रहा है और इसलिए वह ऐसी नाराजगी से बातें करता है। 


उसी मुलाकात के दित शाम को डॉ० अम्वेडकर का लन्दन जाने के लिए 
विदाई समारोह हुमा जिसमें उन्होंने कहा -- “यदि तुम स्वयं अपनी दासता पुर्णृत: 
समाप्त करने को प्रतिज्ञा पर डठे रहते हो और उसके लिए कष्ट एवं कठिनाइयां 
सहने को तैयार हो तो उस कार्य की सफलता में मुर्के समर्थ बनाने का श्रेय आपका 
ही होगा । झाप सब स्त्री-पुरुषों का भेरे प्रति प्रणढ़ प्रममेरे लिए प्र रणा-स्रोत है । 
द्वितीय गोलमेज परिषद्‌के सन्दर्भ में बोलते हुए डॉ० साहब ते कहा कि “20 
सदस्यीय परिषद में हम केवल दो सदस्य हैं; लेकिन विश्वास करी हम आपके लिए 
जमीन एवं झासमा को एक कर देंगे। आज दोपहर गांधी से मैंने वात की । वर््ता- 
मान स्थिति में, वह आपके हितों की रक्षा हेतु कुछ नहीं कर सकते । हमें स्वयं अपने 
पैरों पर खड़े होता चाहिए और हमें अपने भ्रधिकारों के लिए जितना संभव हो 
उतना तगड़ा संघ करना चाहिए। अतएव आप अपने झ्ान्दोलन को जारी रखो - 
और अपनी शक्तियों को संगठित्त करो । संघर्ष के द्वारा ही आप शक्ति एवं प्रतिष्ठा , 
प्रात कर पाश्नोगरे ।?”” दलितों के लिए यह एक प्रक्रार से आदेश था कि वे अपने संघर्ष 
में किसी प्रकार की ढील न डाले । 


डॉ० अम्वेडकर 5 अगस्त, 93] की द्वितीय गोलमेज परिषद्‌ में भाग - 
सेने के लिए लन्दन रवाना हो गए, जो 7 सितम्बर से प्रारम्भ होने वाली थी । 
इस परिपद में सबसे महत्त्वपूर्ण काय. फंडरल स्ट्रक्चरल कमेटी तथा मॉँइनॉर्टीज 
कमेटी को करना था| महात्मा गांधी ने 5 सितम्वर को संघ योजना समित्ति में 
अपना प्रथम भाषण दिया जिसमें उन्होंने यह दावा किया कि कांग्रेस सभी भारतीय 
हितों एवं चर्गो का प्रतिनिधित्व करती है और कांग्रंस ही सबसे शक्तिशाली संस्था 
है। उन्होंने कहा कि कांग्रेस न केवल मुसलमानों, सिखो शौर पारसियों का प्रति- 
निधित्व करती है, वल्कि अछूतों का भी नेतृत्व वह करती है क्‍यों कि छुप्माछत 
मिटाने की णोजना कांग्र भ के राजनीतिक मझ्च पर लाई जा चुकी है। कांग्रेस 
सभी भारतीय पुरुषों का ही नहीं, वरन्‌ समस्त नारियों का प्रतिनिधित्व करती है 
चकि वह (गांधी) स्वयं कांग्रेस के प्रमुख प्रतिनिधि हैं, इसलिए यह समझता चाहिए 
कि वह सम्पूर्ण भारतीय राष्ट्र के प्रमुख प्रतिनिधि हैं। इस प्रकार गांधी जी ने अपने 
प्रथम वक्तव्य में यह प्रदर्शित कर दिया कि कांग्रेस एवं गांधी ही भारत के प्रधान 
प्रतिनिधि हैं । 

गोलमेज परिषद्‌ में सभी अल्पसंख्यको' त्तथा राजशाही राज्यों के प्रतिनिधि 
ग्रधिक से अधिक अपने-अपने हितों की वकालत कर रहे थे। उधर हिन्दू -मुस्लिम 
गतिरोध पंदा हो गया था । गांधी जी ने हिन्दू -मुस्लिम अर्थात्‌ कांग्रे स-लीग समभोते 
के लिए भारी प्रयत्न किए होंने मुसलमानों को कोरा चेक दे दिया कि वे जो 
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कुछ चाहें मांग लें; परन्तु बह सफल न हो पाए. । साथ-साथ ही मुसलमान, भ्रछत, 
भारतीय ईसाई, ए ग्लोइण्डियन और यूरोपियन, इनके प्रतिनिधियों ने परस्पर मिल 
कर श्रल्पसंख्यक समभौता तैयार किया जिसे. ब्रिटिश प्रधानमम्त्री को प्रस्तुत 
किया | इस समभौते की महत्त्वपूर्ण बांत यह थी कि. उप्तमें ॥छतों के अलग. 
प्रतिनिधित्व को स्वीकार कर लिया था.। विभिन्न जातियों के प्रतिनिधित्व 
को लेकर गांधी ने अल्पसंख्यक समिति में भाषण देते हुए कहा--हिन्दू-मुस्लिम, 
सिख समस्या के अन्तर्गत जो विश्वेष प्रतिनिधित्व दिया गया है. उसे कांग्रेस 
ने स्वीकार कर. लिया है। उसके लिए ठोस ऐतिहासिक- कारण : भी हैं; 
लेकिन कांग्रस उस फार्मूला को किसी भी रूप में श्रन्य अल्प-संख्यकों पर लागू 
नहीं होने देगी। मैंने विशेष हितों की सूची को सुना है.। जहां तक- अ्रछतों का 
सम्बन्ध है, मैं- उसे चहीं समझ पाया जो कुछ डॉ० श्रम्वेडकर ने कहा है; लेकिन 
वास्तव में भ्रछृतों, के हितो' के प्रतिनिधित्व: में कांग्रेस डॉ० अम्बेडकर के सांथ' 
उत्तरदायित्व को वहन- करेगी । अरछतों के हित कांग्रेस को उतने ही प्रिय हैं जितने 
कि- भारत में अन्यो' के हित । इसलिए मैं शक्तिशाली ढंग- से अ्रछतों के. लिए किसी 
भी विशेष प्रतिनिधित्व का विरोध करूँगा ।!: 


डॉ० अ्रम्बेडकर ने उपयु क्त घोषणा, को गांधी तथा कांग्रेस द्वारा अछतों के 
विरुद्ध संघर्ष की संज्ञा दी । उन्होंने प्रल्पसंख्यक समिति में यह - स्पष्ट कह दिया--- 
“प्रारम्भ में, मैं निरपेक्षत: स्पष्ट शब्दों में कहना चाहूँगा कि जो, लोग-समभौते का 
प्रयास कर रहे हैं, उन्हें यह समझ लेना चाहिए कि वे सब. कुछ नहीं हैं ।. गांधी श्र 
काँग्रंस की स्थिति कुछ भी हो; लेकिन वे हमारे बीच सज्भुठन स्थापित करने की 
स्थिति में कतई नहीं है । मैं यह बलपूर्वंक कहता हूँ कि जो कुछ विशेष प्रतिनिधित्व 
दिया जाए, कोई दे और किसी को दे; किन्तु वह. मेरे हिस्से में से नहीं दिया जानता 
चाहिए ।?'इस पर अल्पसख्यक समिति के श्रध्यक्ष श्री मेक्डोनाल्ड ने कहा कि “डॉ० 
भ्रम्बेडकर की स्थिति, उनके सामान्य शानदार ढंग से पूर्णात: स्पष्ट है। उन्होंने 
किसी प्रकार का सन्देह श्रव छोड़ा नहीं है। ज॑सा कि गाँधी जी के विचार से स्पष्ट 
था। उनको डॉ० श्रम्बेडकर को बुलंद श्रावाज अच्छी न लगी श्र वह ऐसी सांठ- 
गाँठ में लग गए ताकि अछूतों को पृथक्‌ प्रतिनिधित्व न मिल सके । 


निस्सन्देह, गांधी और अम्बेडकर दोनों महान्‌ नेता थे और महान देशभक्त 
भी, पर अछूतों की समस्या को लेकर उन दोनो: में. मौलिक मतभेद थे । गांधी जी 
ने अछ्तों के- पृथक्‌ प्रतिनिधित्व का-विरोध किया । इसलिए डॉ० साहब गांधी जी 
से बहुत ताराज थे । महात्मा ग्रांधी का यह दावा कि वह बहुसंख्यक श्रछ्तों के 
प्रतिनिधि हैं, डॉ० श्रम्बेडकर को बुत तरह खठका था। गांधी, जी का यह कहना 
भी कि कांग्रेस तथा महात्मा के अ्रतिरिक्त सभी प्रतिनिधि जनता के वास्तविक 
प्रतिनिधि नहीं हैं-वल्कि सरकार द्वारा चुने गए नुमाइन्दे हैं, उत सलब॒का अपमान था 
जो भारत की ओर से गए थे | प्रारम्भ से ही दोनों एक दूसरे से सतक एवं सचेत 
थे | लन्दन में सरोजिनी तायडू के निवास-स्थान पर गांधी, अ्रम्बेडकर की मुलाकात 
हुई, पर दोनों में-कोई सम्रकौता नहीं हो पाया था। दोनो ही नेता अपनी-श्रपनी . 
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घुन के पक्के थे। 'डॉ० अम्बेडक्र ने अल्पसंख्यक सेमिति में कहा--'मैं अन्यों के 
विपय में कुछ नहीं कह सकता; परन्तु मैं कंसा भी प्रतिनिधि हूँ, पूर्णतः अपने 
समुदाय के हितों का प्रतिनिधित्व करता है । इस सम्बन्ध में किसी भी व्यक्ति को 
गलतफहमी का शिकार नहीं होना चाहिए ।"”कांग्रेस तथा ग्रांधी का यह दावा 
कि वे दलित वर्गों के प्रतिनिधि हैं, बिलकुल बहुत से गलत दावों में से एक है |” उधर 
भारत से ढेर सारे तार जा रहे थे कि अ्रछतों के एकमात्र प्रतिनिधि डॉ० अम्बेडकर 
ही हैं। गांधी जी के पक्ष में कांग्रेसी कार्यकर्ताओं न कुछ तार भेजे; परन्तु लन्दतत 
में यह सिद्ध हो चुका था कि डॉ० अम्बेडकर अछुतों के नेता हैं क्यों कि उनके तकों 
तथा व्याख्यानों' में अछुतो की स्थिंति के विश्लेपण में जो मामिकता तथा अपनत्व 
था, वह गांधी जी की तकरारो' में नेहीं थे । झ्तएवं अम्वेडकर ने गांधी जी के उस 
'मज्च को नष्ट कर दिया जहाँ वे अछूतों के स्वाभाविक नेता बनने का प्रयास कर 
रहे थे । 

लन्‍्दन से डॉँ० अम्बेडकर ने टाइम्स झॉफ इण्डिया को 2 अक्ट्वर को 
एक पत्र भेज कर अपनी स्थिति को स्पष्ट किया । उसमें उन्‍होंने लिखा--“हमें यह 
पूर्णंत: ज्ञात हो गया है कि गांधी जी ने अपने मुस्लिम मित्रों के साथ समभौता 
करने तथा उनकी चोदह सुत्रीय मांगों को स्वीकार करते के लिए एक शर्ते यह भी 
रखो है कि मुस्लिम नेताओं को अछतो के पृथक प्रतिनिधित्व का विरोध करना है | 
किसी महात्मा से ऐसे व्यवहार की आशा नहीं की-जा सकती । केवल दलित वर्गों 
का घोर शत्रु ही ऐसा कर सकता है। मि० गांधी न केवल दलित वर्गों के एक 
मित्र की भूमिका अदा नहीं कर रहे हैं, बल्कि वह एक ईमानदार शत्र्‌ की भूमिका 
भी श्रदा नहीं कर रहे हैं । डॉ० अ्रम्वेडकर ने महात्मा जी की राजनीति को भली- 
भांति पहचान लिया कि वे एक समुदाय को दूसरे समुदाय से भिड़ाने का प्रयास 
कर रहे थे ताकि कांग्रेस का प्रभुत्व स्थापित हो जाएं। डॉ० अम्बंडकर ने इस 
प्रकार अपने नेतृत्व का प्रदर्शन किया कि उन्होंने न केवल अछतो' के पृथक्‌ प्रति- 
निधित्व की मांग को स्वीकृत करवाया, बल्कि गांधी, कांग्र स द्वारा घोषित अछतो 
के न तृत्व का मल्‍च भो धूमिल कर दिया। इस पर मिस म्यूरोल लेस्टर ने, जिनके 
साथ गांधी जी ठहरे थे।! डॉ० अम्बेडकर से मुलाकात की ताकि वे उनके 
दृष्टिकोण को भर्ोभाति रामझ राक्े। वे दोनो नतांत्ो से प्रभावित हुई और 
उसने दोनों को चाय पार्टी में आमंत्रित किया ताकि उनके बीच कोई समझौता 
संभव हो सके | डॉ० साहब न यह स्वीकार किया कि यांघी जी ने मानवत्ता की 
दृष्टि से अछतोद्धार का कुछ काम किया है और छञ्आछत को मिटाने का प्रयास 
भी किया है; किन्तु दोनो में मोलिक अन्दर है वहाँ, जहाँ वे अरछतो की समस्या का 
कोई स्थायी समाधान ढूढ़ते हैं । 


जब गोलमेज परिपद्‌ की कार्यवाही चल रहो थी तब ब्रिटेन के राजा 
(किज्ध -एम्परर) ने भारतीय प्रतिनिधियों को 5 नवम्बर के दिन स्वागत के झूप में 
चाय पायी पर आमंत्रित क्रिया । वहां ऐसा निश्चय हुआ क्रि कुछ ही प्रतिनिधि 
वोलेंगे । गांघी भी वहाँ तगे मिर, घोती तथा चप्पलें पहने मौजूद थे। थोड़ी देर 
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वाद जब राजा ने डॉ० अम्बेडकर से भारत में अछूतो' की स्थिति के विषय में 
पूछताछ की ओर जब डॉ० अम्बेडकर ने अछू्तो' की दयनीय स्थिति और हृदय- 
विदारक कहानियों का चित्र प्रस्तुत किया तो राजा का हृदय दहल गया । उनकी 
आँखें और चेहरा बदल गया । तब राजा नो डॉ० अम्बेडकर से उनके गराता-पिता, 
जन्म-स्थान, शिक्षा-स्थान श्रादि के बारे में सह पूछताछ की और यह भी जानकारी 
प्राप्त की कि उन्‍्हों न॑ इतनी शिक्षा और कीति किस प्रकार उपलब्ध की | राजा 
बड़ा ही प्रसन्न हुआ और डॉ० साहब को सहृदय बधाई दीं । 


जव गांधी और कांग्रेस का विरोध डॉ० अम्बेडकर ने खुल कर भारत भ्रौर 
लंदन में किया तो सवर्ण हिन्दुओं द्वारा नियंत्रित प्रेस ने डॉ० साहव की कदु भ्रालो- 
चना प्रारम्भ कर दी और शीघ्र ही वह भारत में हिन्दुओं द्वारा एक-घुशित व्यक्ति 
के रूप में समर जाने लगे । उन्हें न केवल ब्रिटिश राज्य का पिछलग्गू बल्कि एक 
राक्षस प्रतिक्रियावादी, देशद्रोही और हिन्दूधर्म विनाशक की संज्ञा दी गई। पत्रकार 
टी० ए० रमन को एक साथी यात्री ने यहाँ तक कहा कि यदि उससे किसी की 
हत्या की तो वह डॉ० श्रम्बेडकर ही होगा । पत्रकार ने वतलाया कि विद्वानू डॉक्टर 
के लिए और भी अपशब्दों का प्रयोग किया गया। डॉ“ श्रम्बेडकर किसी से डरने 
वाल नहीं थे । उन्होंने यह स्पष्ट कहा कि गांधी जी का गोलमेज परिषद्‌ में व्यवहार 
ठोक नहीं रहा । जब चाहा तब किसी भी प्रतिनिधि को भटक दिया । गांधी जी ने 
प्रतिनिधियों को एकत्र करने के बजाए उनमें फूट डाल दी। अतएव एक कांग्रेसी 
प्रतिनिधि के रूप में, गांधी जी बड़े ही ग्रयोग्य नेता सिद्ध हुए | डॉ० साहब की राय 
में संविधानिक तथा साम्प्रदायिक प्रश्नों के संदर्भ मे महात्मा जी ने बहुत सी आादर्शा- 
त्मक बातें कहीं; लेकिन कोई ठोस दृष्टिकोण या सुमाव प्रस्तुत नहीं किया । 
डॉ० अम्बेडकर ने अछतों के हितों की जो प्रभावशाली वकालत गोलमेज 
परिषद्‌ में की वह उनकी स्थिति को देखते हुए ठीक थी । सवर्ण हिन्दू राजनीतिक 
दासता से दुःखी थे तो अछत लोग राजनीतिक एवं सामाजिक दासता से अपने ही 
देश में पीड़ित थे । यदि 50 वर्ष की राजनीतिक गुलामी सबरणां हिन्दुश्नों को ब्रिटिश 
सरकार के प्रति अतिवादी तरीके तंथा हिंसात्मक क्रियाञ्रों के लिए बाध्य कर सकती 
है, तो दलितों द्वारा गांधी, कांग्रेस तथा सवरण हिन्दुओं का (,रोध न्यायोचित था, 
जो उनके पृथक भ्रतिनिधित्व का विरोध कर रहे थे और जिन्होंने दलितों को दो 
हजार वर्ष की गुलामी में रहते हुए पाया था। सवरों हिन्दू केवल राजनीतिक 
स्वतंत्रता के लिए संघर्ष कर रहे थे पर यह डॉ० अम्बेडकर का महान्‌ मिशन री 
- कि अ्रछतों को मानवी स्तर पर लाकर, उन्हें मातवी अधिकार दिलाए जाए। 
उनका यह विश्वास था कि शोषक कभी रक्षक नहीं बन सकते । 


गोलमेज परिषद्‌ में डॉ० अम्बेडकर की स्थिति बड़ी नाजुक तथा विचित्र 
थी । वे मूक शोषित अछूतों के नेता थे श्लौर दलित वर्गों के हिंतों की रक्षा करना 
उनका धर्म था। जिन लोगो की स्वतंत्रता, समानता तथा श्रातृत्व में 
आ्रास्था थी, उनका यह कत्त व्य .था कि वे डॉ० अम्बेडकर द्वारा प्रस्तुत “सुरक्षित है 
सीटो' तथा संयुक्त निर्वाचन! की मांगो' का समर्थन करते; लेकिन कांग्रे सी नेताओी 
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ने समर्थन के वजाय, उनका विरोध किया और उसी तरह की मुस्लिम मांगो' को 
दवाव में श्राकर स्वीकार कर लिया । डॉ० अम्भेडकर कई उलभकनों में फंसे हुए थे । 
यदि वे ब्रिटिश राजनेतागं का विरोध करते झोर गांधी के साथ रहते तो वे अपने 
दलित भाइयों के लिए कुछ भी नहीं कर पाते । उधर गांधी दलितों को ग्राशीर्वाद 
तथा कुछ मीठे शब्दों के सिवाय और कुछ चहीं दे पाते। यदि वे गांधी जी के साथ 
रहकर संयुक्त निर्वाचन के साथ विशेष प्रतिनिधित्व की मांग रखते तो गांधी जो 
मानने वाले नहीं थे क्‍यों कि वे इसके कट्टर विद्येधी थे | यदि गांधी जी इतना मान 
लेते तो समस्या बहुत पहले ही सुलक जाती | समस्या उलमभती गई ओर अन्त में, 
अल्पसंख्यक समिति की एक मीटिंग हुई जिसमें सभी अल्पसंख्यक समूहों के प्रतिनिधियों 
में एक प्रकार से समझौता कर लिया और दलित वर्गों के लिए विशेष रियायते' देने 
की दिशा में संकेत मिला । 


सभी ग्रल्पसंख्यकों- मुस्लिम, दलित वर्ग, ईसाई, स्िक्ख, ए ग्लो-इण्डियन 
तंथा यूरोपियन, की ओर से एक स्मरण-पत्र प्रस्तुत किया गया जिसमें समो के हितों 
की सुरक्षा हेतु प्रावधान रखे गए। इस स्मरण-पत्र के साथ साथ, अम्बेडकर और 
श्रीनिवासत ते एक पुरक स्मरण-पत्र में यह मांग रखी कि केन्द्रीय तथा प्रान्तीय 
विधान सभाश्रों में, जनसंख्यानुस्तार विशेष प्रतिनिधित्व दिया जाए। उन्होंने पृथक 
निर्वाचन की मांग रखो, और यदि सुरक्षित सीटों के साथ संयुक्त निर्वाचन की 
व्यवस्था हो तो ऐसा जनमत द्वारा निश्चय हो और वह भी बीस साल से पहले नहीं । 
उनकी प्रन्तिम् मांग यह थी कि परछूतों को दलित वर्गों को बजाय, “अजाति हिन्दू', 
'प्रोटेस्टेण्ट हिन्दू', या 'अपरम्परावादी हिन्दू” कहा जाए। इस प्रकार डॉ० साहब 
तथा श्रीनिवासन ने अरछतो की मांगो' को अल्पसंख्यक समिति में रखकर, अ्रल्पप्ंख्यक 
समभीते का समर्थन किया । 


जब गांधी जो ने इस ग्ल्यस्ख्यक समझौते की ओर देखा जिसमें दलित वर्गों 
के लिए, पृथक निर्वाचन की मांग का सपर्थन था, तो वे विचलित हो गए और फिर 
प्रल्पसंख्यक समित्ति में दहाड़ने लगे; ' मैं जो पहले कह चुका हूँ उसे मैं दोहरामा 
चाहूँगा भ्र्थातु कांग्रेस उस समाधाव का स्वागत करेगी जो हिन्दुओं, मुसलमानों और 
सिक्‍्खों को मान्य होगा, लेकिन वे अन्य किसी भो अल्पसख्यक के लिए, विशेष 
प्रतिनिधित्व या निर्वाचत को स्वीकार चहीं करेगी ।'“““*“मैं बड़े उत्तरदायित्व भाव 
में कहता हूँ कि डॉ० अम्बेडकर का यह दावा उचित नहीं है कि भारत प्रें रहने वाले 
समस्त ग्रछतो के वे नेता हैं। इससे हिल्दूधर्म में विभाजन पैदा होगा जिससे म भी 
कोई संतुष्टि नहीं होगी । मुझे परवाह वहीं, यदि अ्रछूत लोग इस्लाम या ईसाई- 
धर्म के स्वीकार करलें, मैं उसे सहन कर लू भा, पर मैं यह नहीं चाहूंगा कि प्रत्येक 
गांव में विभाजन--छूत एवं अछू्त की स्थिति रहे। जो झअछूतों के राजनोतिक 
अधिकारों की मांग करते हैं वे भारत को नहीं जानते श्रौर यह भी नहीं जानते कि 
ग्राज भारत में समाज का ढांचा क्‍या है ? इसलिए, मैं अपनी पूरी शक्ति से कहता 
हूँ कि इस बात का विरोध करने वाला यदि सिर्फ मैंही अकेला रहूं, तो भी मैं 
अपने प्राणों की बाजी लगाकर इसका विरोध ऋछ गा । 
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डॉ अम्बेडकर ने गान्धी जी को कोई प्रत्युत्तर नहीं दिया। आगे क्या 
होगा ? यह समय पर छोड़ दिया; लेकिन उन्होंने यह स्पष्ठ कह दिया था कि 
जिनको लेन-देन करना हो करें; परन्तु अपने अ्रधिकारों के निर्धारण में हम किसी 
का हस्तक्षेप सहन नहीं करेंगे । जब ब्रिटिश प्रधानमंत्री ने देखा क्रि कोई स्ंमान्य 
समझौता संभव नहीं हुआ है, तो उन्होंने जो गोलभेज परिषद के अध्यक्ष थे, प्रति- 
निधियों से कहा कि “श्राप सव, अल्पसंख्यक समिति के सदस्य, साम्प्रदायिक समस्या 
का हल निकालने के लिए मेरे पास प्रार्थना-पत्र भेजें; मुझे श्रधिकार दें कि मैं 
समस्या के हल की घोषणा करूँ और झाप सब उस निर्णाय को स्वीकार करें ।” 
सबने इस सुझाव को मान लिया । गांधी जी ने अन्य सदस्यों के साथ उस प्रार्थना- 
पत्र पर हस्ताक्षर किए; परन्तु डॉ० अम्बेडकर ने नहीं, क्‍यों कि उन्हें श्रपनी माँगों की 
न्यायोचितता पर पूरा विश्वास था | तत्पश्चात्‌ द्वितीय मोलभेज परिषद्‌ ] दिसम्बर, 
93! को समाप्त हो गई । उसका महत्त्वपूर्ण निर्णय यह रहा कि साम्प्रदायिक 
समस्या का हल जो ब्रिटिश प्रधात़मंत्री घोषित करेंगे, वह निर्ंध सबको मान्य 
होगा । श्रन्य शब्दों में गोलमेज प्ररिषद्‌ में गांधी तथा कांग्रेसी नेताओं की उपस्थिति 
से राजनीतिक समाधान ढू ढ़ने की वजाय अनेक प्रकार की उलभनें उत्पन्न कर दीं 
जिससे सत्ता हस्तान्तरण की प्रक्रिया में बहुत विलम्ब हुप्ना । 


डॉ० श्रम्बेडकर 5 दिसम्बर को अमेरिका रवाना हो गये जहाँ वह अपने 
पुराने प्रोफेसरों से मिले, जिनका वह भारी सम्मान करते थे । वहाँ वे एक महीना 
रहे जहाँ से कई पेटियाँ पुस्तकों से भरी उन्होंने भारत भेजी | भश्रमेरिका से फिर 
लंदन लौटे श्लौर 29 जनवरी, 932 को बम्बई पहुँच गए। उस समय तक देश में 
राजनीतिक वातावरण काफी गरम हो चुका था । विशेषकर दलित समाज में जहाँ 
डॉ० अम्बेडकर का सर्वोपरि स्थान था, क्योंकि उन्हीं ने ग्रछृतों की समस्या के श्रस्ति- 
त्व की स्वीकार करवा कर न्यायोचित समाधान पर गशत्यधिक बल दिया था । 


पुत्ना-पंक्टद की राजनीति: 

जब गांधी और अ्रम्वेडकर दोनों नेता लन्द से लौटकर भारत आए तो 
' उनका शानदार स्वागत किया गया, लेकिन अपने-अपने क्षेत्रों में । एक बार अहम- 
दाबाद में डॉ अम्बेडकर को काले भंडे दिखाए, जिसका बदला दलितों ने वम्बई 
में महात्मा गांधी को काले भंड दिखाकर चुकाया । एक शोर कांग्रेस तथा सवरां 
हिन्दुओं के क्षेत्र में डॉ० अम्बेडकर को देश द्रोही तथा राजनीतिक स्वतंत्रता का 
विरोधी समभा'जा रहा था, तो दूसरी तरफ गांधीजी को श्रछूतों के हितों का शत्रु 
और उनकी सामाजिक आज़ादी का कट्टर विरोधी कहा जा रहा था | दोनों की एक 
दूसरे के क्षेत्र में बड़ी निन्‍द्रा की जा रही थी। इस प्रकार देश का राजनीतिक एवं 
सामाजिक वातावरण उत्त जना तथा उथल-पुथल की स्थिति में श्रा पहुँचा था । 


देश की लगभग सौ संस्थाश्रों ने डॉ० अम्बेडकर को उतकी सेवाओं के लिए 
_ मान-पत्र भेंट किए । उनको एक जुलस में भी, मौलाना शौकत श्रली के साथ, 
निकाला गया और परले वम्बई में एक आम सभा हुई ज़िसमें डॉ० अम्बेडकर ने 
कहा, ”मुंझे कांग्रेसी लोग देशद्रोही अहते हैं, क्यों कि मैं ने गांधी का विरोध 
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किया । मैं इस आरोप से कतई विचलित नहीं है । वह निराधार, कूठा तेवा विद्ठे प- 
पूर्ण है। यह दुनियां भर के लिए बड़े झ्ाश्च्य की वात थी कि स्वयं गांधी ने 
आ्रापकी दासता की जंजीरों को तोड़ने का तगड़ा विरोध कियां । मुझे विश्वास है 
कि हिन्दुओं की भावी पीढियाँ जब गोलमेज परिपद्‌ के इतिहास का अध्ययन करेंगी 
तो मेरी सेवाग्रों को प्रश्न सा करेंगी ।” उन्होंने कहा कि वह चार-पांच वार गांघीजी 
से लन्दन में मिले ताकि कोई ठोस समझौता हो जाएं, पर उनकी  हठ के काररां 
ऐसा संभव नहीं हुआ । यह रहस्मोद्घाटन भी किया कि गांधी जी, अपने हाथों में 
पविन्न कुरान को लेकर, झागा खाँ से मिले और आग्रह किया कि वह दलित वर्गों 
को दिए गए अपने समर्थेत को वापस ले छें; परन्तु श्रागा खांने प्ताफ इन्कार कर 
दिया कि वह ऐसा कदापि नहीं करेंगे | अन्त में, डा साहब ने अछुतों से अपील की 
कि वे अपता संघ जारी रखें क्‍यों कि उनके सतत संघर्ष से ही वह सफलता प्राप्त 
कर पाए हैं । 

इधर कांग्रेसी लोग तथा सवर्ण हिन्दू तो डॉ० अम्बेडकर के विद्द्ध थे 
ही, उधर डॉँ० मुजे (मुस्लिम नेता) ओर एम० सी० राजा ने, जो केन्द्रीय विघान 
सभा में दलितों के प्रतिनिधि थे, मिलकर संबुक्त चुनाव तथा सुरक्षित सीटों के 
झ्राधार पर एंक समझौता कर लिया जो डॉ० साहव के लिंएं एक नया सिर दर्द बन 
गया | याद रहे, राजा ने भारत से रूंदत को डॉँ० साहब के समर्थन में तार भेजे और 
गांधीजी का विरोध किया था । निःसंदेह राजा और उनके समर्थक संयुक्त चुताव झौर 
सुरक्षित सीटों के पक्ष में थे, हालांकि डॉ -साह। के समर्थन में पृथक्‌ चुनाव का पहले 
समर्थन किया था । संभवत: राजा को, चू कि गोलमेज परिपद्‌ में आमंत्रित नहीं 
किया गया था और उधर गांधीजी के अछूत नेता के रूप में उमरने से, वह कद्ध 
थे और इसी का रखा, उन्होंने अपना स्वतंत्र बखेड़ा खड़ा कर दिया। लेकिन मद्रास 
में दक्षिण दलित जाति की संस्थाओं मे डाँ० अम्बेडकर का स्वागत किया श्रौर पृथक्त 
प्रतिनिधित्व का समर्थत किया । राजा मुजे के समभौते को कड़ी निन्‍्दा की । डॉँ० 
साहब ने भी कहा कि वह अपनी स्थायोचित मांगों के लिए सवल संघर्ष करते रहेंगे 
प्रौर अपने कार्य से जरा भी विचलित नहीं होंगे, भले ही उनके मार्ग में वाधाए 
बया न आए ॥ 

26 मई 932 को डॉ० अम्बेडकर लन्‍्दन रवाना हो गए ताकि साम्प्र- 
दायिक निणंय के पूर्व वह ब्रिटिश प्रधानभत्री तथा मंत्री-मण्डल के अन्य सदस्यों 
से मिल सके | इस मुलाकात को सबसे छिपा कर रखा गया ताकि विरोधी लोग 
कोई बखेड़ा खड़ा न कर दे ॥ डॉ० साहब वहां सभी महत्त्वपूर्ण व्यक्तियों से मिले 
जिनके समक्ष उन्होंने अछूतों के लिए, प्रवक्‌ प्रतिनिधित्व की जोरदार वकाज्ञात 
की । 7 अगस्त को डॉ० अम्बेडकर भारत वापस लौट आए और उधर 20 अगस्त 
932 को क्विटिश प्रधानमंत्री के साम्प्रदायिक निर्णय 'कम्यूनल एवार्ड' क॑ 
घोषणा हुई । इस निर्णय मे दलितों को पृथक्‌ निर्वाचन मिला, प्रान्तीय विधान 
सभाओं में सुरक्षित सीटें स्वीकृत हुई और यह अधिकार भी मिला कि दलित 
स्वतंत्रतापूर्वक कहाँ भी चुनाव में! उम्मीदवार वन सकते हैं। प्रृथक्‌ निर्वाचन के 
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कर दलितों को डबल वोद' देने का अधिकार मिला श्र्थात्‌ श्रपने प्रति- 
3000 %॥ रा के मतों से चुनना तथा अन्य प्रतिनिधियों के चुनाव मे भी वोट 
ति हे डॉ० अम्बेडकर की वड़ी भारी जीत थी। इस निर्शाय मे” मुसलमातों 
सिक्‍्खों, ईसाइयों तथा यूरोपियन्स को भी बंधक अनाव सवोहेत हम थी । | 


े यह कम्यूनल एवार्ड एक वहुत बड़े राजनीतिक संकट मे परिणत हो गया, 
जिसमे श्रस्वंडकर और गांधी दुरो तरह उलक गए। जब गांधी गोलसेज परिषद्‌ 
मे होकर भारत आए तब उन्हें 4 जनवरी को सरकार ने गिरफ्तार कर लिया 
ओर उन्हें यवंदा जेल (पूना) मे! रखा गया था। गांधीजी को जत्र यह सब कुछ 
पता लगा तो उन्होंने जेल से ही ब्रिटिश प्रधान-मंत्री को सूचित किया कि वह 20 
सितम्बर 932 को अ्रछूतों के दिए गये पृथक प्रतिनिधित्व के विरुद्ध श्रामरण 
अनशन (उपवास) प्रारम्भ कर देंगे। वह चाहते हैं कि अछतों को हिन्दुओं से 
पृथक न रखा जाए। वह हिन्दू समाज के श्रावश्यक अग हैं । साम्प्रदायिक निरांय 
हिन्दू-धर्मं तथा समाज को सदेव के लिए विभाजित कर देगा। अतः प्रछतो' का 
पृथक्‌ चुनाव, जो स्वीकृत हुआ, उसे शीघ्र ही रदद किया जाए गन्यधा वह अपनी 
जान की आाहुति दे देंगे; लेकिन डॉ० साहब से स्पष्ट कर दिया था कि पृथक 
निर्वाचन का यह अर्थ कतई नहीं है कि अ्छूत हिन्दु-समाज या धर्म से भी पृथक्‌ 


हो रहे हैं । 


डॉ० अम्बेडकर को सबंसे बड़ी शिकायत यह थी कि गांधी मे ईसाइयों भ्रौर 
मुसलमानों को उसी साम्प्रदायिक निर्णय पें स्वीकृत 'ृथक्‌ प्रतिनिधित्व” के विरुद्ध 
एक शब्द भी नहीं कहा ओर श्रछतों को प्राप्त उसी ग्रधिकार के विरुद्ध प्राण देने 
के लिए उतारू हो गए । दूसरे गांधी ने उस प्रार्थता-पत्र पर हस्ताक्षर भी किए थे 
जिसमें ब्रिटिश प्रधानमंत्री को इस निर्णय का अधिकार सौंपा था और जिसे वह 
मानने के लिए बाध्य थे । लेकिन राजनीतिक दृष्टि से हृताश' होकर, महात्माजी 
ग्रमरण उपवास के लिए तैयार हो यए | इससप्ते सारे देश में चिन्ता और क्षोभ 
फल गया । राजनीतिक एवं सामाजिक वातावरण में उत्त जना भरा गई। गांघीजी 
में निहित राजनी तिज्ञ, हिन्दुओं से श्रव यह झ्राग्रह कर रहा था कि बे राष्ट्रवाद तथा 
देशभक्ति के नाम पर सज्भुठित हो जाएँ । निःसन्देह सारा देश एक सकट में पड़ 
गया कि महात्माजी की जान किस प्रकार बचाई जाए। बड़े-बड़े नेताओ्रों की भाग 
दोड़ शुरू हो गई और उन्होंने वम्बई में ।9 सितम्बर को ही एक सभा बुलाई 
जिसमें पं> मालवीय, डॉ० राजेन्द्र प्रसाद, अगे, मुजे, ठक्कर, सर चिमनलाल 
सीत्तलवाड, एम० सी० राजा, डॉ सोलंकी, डॉ० अ्रम्बेडकर आदि नेता शामिल होने 
को थे | डॉ० राजेन्द्र प्रसाद ने. कहा कि हिन्दुघम के. सामने कसौटी का समय भरा 
गया है और गांधों पहले कह चुके थे कि “डाॉँ० अम्बेडकर हिन्दूधर्म के लिए, एक 
चुनौती है ।”” डॉ० अम्बेडकर यह जानते -थे कि गांधी ने एक खतरनाक चाल चली 
है जिसे ताकाम करने के लिए, वह भी दृढ़-प्रतिज्ञ थे। डॉ० साहब ने एक विज्ञप्ति 
में यह स्पष्ट लिख दिया: “जहाँ तक मेरा सम्बन्ध है, मैं किसी भी विषय पर 
विचार-विमर्श के लिए तंयार हूँ; परन्तु . दलितों के अधिकारों में किसी भी प्रकार 
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की कमी करने के लिए मैं कतई तेयार नहीं हूँ! यह सभा, किसी ठोस सुझाव के 
प्रभाव में, निरथंक है । उन्‍होंने आगे लिखा कि “यदि गांधी देश की श्राजादी के 
लिए इस प्रक्रार का पग उठाते तो यह बहुत अच्छा होता । यह बड़े दुःख की बात 
है कि महात्माजी केवल अछतों के ही पृथक्‌ चुनाव के विरुद्ध आत्म-दाह करना 
चाहते हैं, जब कि साम्प्रदायिक निर्णय में ईसाइयों, मुसलमानों, सिक्खों, एग्लो- 
इण्डियन तथा यूरोपियत्स को भी पृथक्‌ प्रतिनिधित्व स्वीकार हुआ्ना है”? अपनी 
विज्षप्ति के भ्रन्त में, उन्होंने लिखा, “महात्माजी कोई अमर व्यक्ति तो नहीं है, न 
हो कांग्रेस ग्रमर है । यह मानते हुए कि वह सर्व-दयाल शक्ति नहीं हैऔर नही 
उनका अस्तित्व सववेत्र है। भारत में, बहुत से महात्मा हुए हैं जिनका प्रमुख लक्ष्य 
छुम्राछत मिटाता और शअ्रछूतों को हिन्दू समाज में मिलाना था; परन्तु उनमें से 
प्रत्येक अपने मिशन में ग्रसफकल रहा। महात्मा लोग आए हैं झौर गए भी हैं । 
लेकिन अछ्त सर्देव अछत ही रहे ।'! 


9 सितम्बर, 932 के दिन श्राखिर हिन्दू नेताश्नों की बंबई में सभा हुई 
जिसमें सभी बड़े-बड़े नेता शामिल हुए। सभी नेताओं ने स्वेप्रथम डॉ० साहब से 
आग्रह किया कि वह बोल । शान्त एवं गम्भीर स्वर में, विद्वान डॉक्टर ने कहा कि 
महात्माजी को अछूतों के पृथक्‌ चुनाव के प्रति ऐसा दुराग्रह नहीं दिखाना चाहिए । 
यह तो हर व्यक्ति समझता है कि गांधीजी का जीवन बचाया जाए; लेकित किसी 
ठोस सुझाव के अभाव में वया समझौता संभव हो सकता है ? डॉ० साहब ने 
सभी नेताग्रों से कहा कि वे गांधीजी के विकल्त को जानने का प्रयास करें ताकि 
ठोस विचार हो सके । लेकिन अम्बेडकर ने यह स्पष्ट कहा, “एक बात निश्चित 
है, गांधीजी का जीवन बचाने के लिए, मैं ढलितों के हितों के विरुद्ध किसी प्रस्ताव 
के पक्ष में नहीं होऊंगा ।”” जब यह सब कुछ गांधीजी को सुनाया गया तव वह 
चूप रह गए शौर झाखिर 20 सित्तम्बर, 932 को भ्रपता आमरणा उपवास प्रारम्भ 
कर दिया जिससे सारे क्षेत्रों में एक तहलका मच गया जिसकी प्रत्तिक्रियाश्रों ने 
डॉ० अम्वेडकर को एक वड़े संकट में डाल दिया । 


हन्दू नेताग्रों की बंबई में सभा 22 सितम्बर तक चली । एक तरफ गांधी 
ने पूना की यवंदा जेल में ग्रामरण उपवास प्रारम्भ कर दिया था और दुप्तरी ओर 
बंबई में विचार-विमर्श हो रहे थे | सभा में, गांधीजी के विचार स्पष्ट किए गए 
कि उन्हें दलित जाति को सुरक्षित सीटे देने में आपत्ति नहीं है । वह पृथक चुनाव 
के वरुद्ध हैं । श्रन्त में, डॉ० भ्रम्डेडकर ने भी यह कह दिया, “इस संदक्न में, 
खलनायक होना मेरे भाग्य में त्रदा है। लेकिन जिसे मैं पवित्र कतेव्य मानता है 
उससे मैं विचलित नहीं होऊगा । मैं अपने लोगों के प्रति विश्वासधात नहीं करूँगा, 
भले ही झाप मुझे किसी निकट के बिजली के खस्‍्भे पर फांसी चढ़ा दें ।" डॉ० 
अम्वेडकर ने गुस्से में उन एकत्रित्त हिन्दू नेतान्नों की ओर देखकर कहा, “«म को 
सिद्धान्तवादी, पण्डित और देशभक्त, यदि तुम हमें ग्रपता नहीं मान सकते, तो तुम्हें 
हम पर संयुक्त निर्वाचन थोपने का कोई अधिकार नहीं है प्रथवा अपने धर्म से 
हमें चिपक्राए रखने का भी हक नहीं है।” हिन्दू नेताओ्नों ने जब डॉ० श्रम्वेडकर से 
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यह श्रोग्रह किया कि वह गांधीजी से जेल में मुंलाकांत अ्रवेश्य॑ करें तो वह राजी 
हों गए ह 

2] सितम्बर, 932 की शाम को, डॉ० शअ्रम्ब्रेडकर, सप्र , मालवीय, जयकर 
बिड़ला, चुच्चीलाल मेहता श्रौर राजागोपालाचारी सहित, गांधी से मिलमें पुना गए 
जहाँ उन्हें एक गम्भीर राजनीतिक संकट का निंदान करना था । जब ये लोग यवव॑दा 
जेल के श्रह्मते के भ्रन्दर गए तो गांधी एक लोहें को चारपाई पर एक धने आम 
के पेड़ के नीचे लेटे हुए थे । सरदार पटेल श्रौर सरोजिनी नायड पास में बैठे थे | 
पास में पानी, सोडा तथा नमक रखे थे। ऐसा चिंत्र दिख रहा था मानो किसी 
चीज के खो जाने पर मातम मना रहे हों। जब डॉ० अम्बेडकर उनकी चारपाई 
के निकट पहुँचे तो वातावरण भर भी शान्‍्त हो गया। साथ के लोग 
सोच रहे थे डॉ० अम्बेडकर महात्मा से मिल्नतें ही पिघल जायेंगे, लेकिन डॉ० 
दलितों को हृदय से प्र म करते थे । उनका अ्रपना कोई निजों स्वार्थ नहीं था। 
प्रतः वह निर्भीक एवं साहंसी थे। गांधी बहुत कमजोर स्थिति में श्रपनी चारपाई 
पर पंडे हुए थे । वार्तालाप प्रारम्भ हुआ्ना । सप्र ने सारा किंस्सा गांधी को कह 
सुनाया । मालवीय ने अपना हिन्दू दृष्टिकोण भ्रस्तुत किया। तत्पश्चात्‌ डॉ० 
अम्बेडकर धीमे स्वर में बोले - 

“पमंहात्माजी, श्रापंनें हमारे साथ बड़ा पक्षपात किया है ।” 


गांधी--'यह तो मेरा सदेव भाग्य ही रहा कि मैं पक्षपाती प्रतीत होता हूँ । मैं 
ऐसा होने से नहीं रोक सकता । 


तब डॉ० श्रम्बंडकर ने अपंने दृष्टिकोश को प्रस्तुत किया। प्रभावशाली 
भाषा में अपने तो को इस ढंग से डॉ० साहब ने दलितों के हितों की रक्षा हेतु 
रखा कि गांधी यह मान गए कि उंनकी मांगें न्‍्यायौचित् हैं । अ्रन्त में गांधीजी ते 
उत्तर दिया; 
“मेरी पूर्ण सहानुभूति तुम्हारे साथ है | बहुत से मोमलों में, जिन्हें प्राप 
मानते हैं, मैं श्रापके साथ हूँ, डॉक्टर ! लेकिन झाप कहते हैं, श्रापको 
रुचि मुर्भे बचाने में है । 
अ्रम्बेडक र--'जी हाँ, महात्माजी, इस आशा के साथ कि यदि आप अपना सारा 
समय मेरे लोगों के उत्थान में लगाएं, तो आप हमारे भी नायक बन 
सकते हो |” 
गांधी-- 'श्रच्छा, यदि ऐसा है तो आप जानते हो मेरे जीवन को बचाने के लिए 
गझ्रपको क्‍या केरना चाहिए? उम्रे करो और मेरे जीवन को बचाओ । 
मैं जानता हूँ तुम उसे त्यागना नहीं चाहते जो तुम्हारे लोगों को साम्ब- 
दायिक निशणय के अन्तर्गत मिला है । मैं आपकी चयनंक व्यवस्था 
(पेनल सिस्टम) को स्वीकार करता हू, पर उसमें से एक दोप निकाल 
दो | तुम्हें चयनक व्यवस्था को सारी सीटों पर लागू करना चाहिए। 
श्राप जन्म से अ्रछत हैं. और मैं अपन हृदय से । हमें एक तथा श्रविभाज्य . 
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होना चाहिए । हिन्दू समाज को विघटन से बचाने के लिए, मैं अपने 
प्राण तक देने तैयार हूँ ।” 


डॉ० अम्बेडकर नें गांधीजी के सुकाव को स्वीकार कर लिया और वह 
मुलाकात समाप्त हो गई । श्रत्य बातों को निश्चित करने के लिए, कुछ नेता लोग 
जुट गए । घण्टों तक विचार-विमर्श होता रहा । इसी वीच यह समाचार फैल 
गया कि महात्मा जी का स्वास्थ्य एक दम गिर गया और उनका शरीर बहुत 
कमजोर होता जा रहा है | गांधीजी का पुत्र, देवदास गांधी, भ्राँखों में आँसू भरे, 
डॉ० अम्बेडकर से मिला और अपने पिता की करुणामय कहानी सुताई | यह आग्रह 
भी किया कि वह जनमंत की झ्वधि को लेकर हुठ न करें । आखिर मामला गांधीजी 
के समक्ष फिर पेश किया गया । वह सुरक्षित सीटों तथा संयुक्त चुनाव को मान गए, 
पर इन की अवधि क्‍या हो अथवा जनमत द्वारा कितने समय बाद यह तय हो कि 
आरक्षण व्यवस्था कव समाप्त हो, ऐसा गतिरोघध पैदा हो गया । डॉ० अम्बेडकर 
]5-20 वर्ष की अवधि पर और गांधी 5 वर्ष की अवधि पर डठे हुए थे । एक 
और सारे भारत से डॉ० श्रम्वेडकर को धमकी भरे पत्र, तार, शआ्रादि प्राप्त हो रहे 
थे और स्वयं उन्हें मारने की धमकी दी गई, और दूसरी ओर महात्मा गांधी ने 
यह अन्तिम निर्णय दे दिया कि “पांच वर्ष को अवधि अथवा मेरे प्राणों का 
अन्त ।!! 

इस प्रकार डॉ० अ्रम्वेडकर एक बड़े भारी धमं-संकट में पड़ गए | दलितों 
के हितों की रक्षा करे अथवा महात्मा के प्राण बचाए'। श्रन्त में, राजायोपाला- 
चारी तथा अन्य नेताग्रों की सहायता से यह निर्णय हुआ कि किसी जवमत के बिना 
सुरक्षित सीटों तथा संयुक्त निर्वाचन की श्रवधि दस साल रख दी जाए और अछतों 
के पृथक निर्वाचन का भी अन्त हो जाए। इधर डॉ० अम्दोडकर सहमत हो गए 
और जब गांधीजी को जेल में यह समभकौता बतलाया तो वह बोले कि यह तो बड़ा 
अच्छा है। शीघ्र ही, उन्होंने अपनी अनुमति दे दी। फिर क्या था ? समभौते का 
प्रारूप तेयार कर लिया गया और 24 सितम्वर 932 को यवंदा करार (पूना 
पैक्‍्ट) पर नताग्रों ने हस्ताक्षर किए | दलित वर्गों की ओर से, डॉ० अ्रम्गोडकर 
ने हस्ताक्षर किए, सवर्णे हिन्दुओं को ओर से, पं० मदनमोहन मालवीय ने | पैव्ट 
पर अन्य लोगों ने जैसे जयकर, सप्रू, जी० डो० बिड़ला, राजागोपालाचारी, डॉ० 
राजेन्द्रप्रसाद, रायवहादुर श्रीनिवासन, एम० सी० राजा, देवदास गांधी, विसवास, 
राजभोज, पी० बालू, गवई, ठक्‍्कर, सोलकी, सो० ब्री० मेहता, वॉखले तथा कामत 
ने भी हस्ताक्षर किए । राजागोपालाचारी त्तो इतने प्रसन्न थे कि उन्होंने डा० 
अम्गेडकर से कलमों को अदला-बदली करके हस्ताक्षर किए । 


इस समभोते की सूचना शीक्र हो ब्रिटिश प्रधान-मंत्री को दे दी गई । 
वम्बई में एक ब्राम सभा 25 धितम्बर, 932 को हुई जिसमें मालवीयजी ने अपने 
अध्यक्षीय भाषण में यह निवेदन किया कि अब किसी को जन्म से अछत नहीं 
समझा जाना चाहिए और देश में छुम्राछत का अन्त होना चाहिए। चक्ताओं 
ने डा० अम्बेडकर को वधाइयाँ दीं।डा० साहव ने भी यह कहा, “मुझे दुःख 
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केवल इस का है कि महात्माजी ने यह दृष्टिकोश गोलमेज परिषद्‌ में क्‍यों नहीं 
अपनाया ? यदि उस समय उन्होंने मेरे दृष्टिकोश को समभते का प्रयास किया 
होता, तो श्राज उनके लिए यह कष्ट भुगतना आवश्यक न होता ।' पूना पैक्ट- 
की राजनीति एक विकट राजनीति थी जिससे कई वातें बाद में सामने उभर 
क्र आई । | 

प्रथम, पूना-पेक्ट ने सारे देश का 'ध्यानाकर्षित किया । इससे यह सिद्ध हो 
गया कि गांधी, कांग्रेस तथा कट्टर सवर्ण हिन्दू जो अभी तक डॉ० श्रम्वेडकर को 
दलित वर्गों का नेता स्वीकार नहीं करते थे, श्रब उन्हें अछ्तों का प्रतिष्ठित मेता 
माना और गांधी जी के प्राण बचाने का श्रेय डॉ० साहब को ही दिया । द्वितीय, 
दोनों पक्षों को कुछ न कुछ खोना पड़ा । 74 सीटों के बजाय सवर्ण हिन्दुओं को 
अछुतों के लिए 48 सीटें देनी पड़ीं और उधर दलित वर्गों को अपने प्रतिनिधियों 
को अपने द्वारा चुने जाने का श्रवसर छोड़ना पड़ा । सबरां हिन्दू भी दलित प्रति- 
निधियों के चुनाव में वोट देंगे । तृतीय, जब कभी भी गांधी जी में राजनीतिज्न की 
प्रंरणा जाग्रत हुई, उसने सरल चीजों को जटिल बना दिया । यवंदा जेल में ग्रांधी 
'में राजनीतिज्ञ तो सफल हुझ्ना, पर गांधी में महात्मा का रूप श्रसफल रहा। पूता 
पेक्ट का चौथा परिणाम यह हुआ कि अछूतों की समस्या देशव्यापी स्तर पर ठोस 
ढंग से उभर कर आई औझौर सवर्ण हिन्दू नैतिक दृष्टि से छ॒श्नाछत मिटाने और अ्रछूतों 
की प्रगति के द्वार खोलने के लिए मजबूर हो गए । इस्‌ प्रकार गांधी ने न केवल 
कांग्रेस को बचाया, बल्कि हिन्दू धमं तथा समाज को भी सदेव के लिए विघदित 
होने से बचा लिया जैसी कि उन्हें कम्यूनकल एवार्ड से आशंका थी । 

25 सितम्बर, 932 की बम्बई की सभा में हिन्दू नेताग्नों ने छ॒श्नाछत 
निवारण का एक प्रस्ताव पास किया जिसके फलस्वरूप 'छुम्माछुत-निवारण सघ' 
की स्थापना हुई जो आगे, चलकर “'हरिजन सेवक सघ' कहलाया । संघ के श्रध्यक्ष 
जी० डी० बिड़ला और मंत्री अ्रमृतलाल ठककर को बनाया गया । संघ के केन्द्रीय बोड्ड 
में श्राठ सदस्य थे जिनमें से तीन दलित जाति के डॉ० भ्रम्बेडकर, एम० सी० राजा 
झ्र रायबहादुर श्रीनिवासन थे । संघ ने यह निश्चय किया कि शास्तिपुर्णं ढंग से 
उन'सामाजिक तथा धामिक बुराइयों का अन्त क्रिया जाए जिनसे अ्रछूत लोग 
पीड़ित हैं। संघ के अ्रध्यक्ष बिड़ला तथा मंत्री ठक्क़र ने संयुक्त वक्तव्य में कहा, 
“समभादार सनातनी हिन्दू छुआ्मछत-निवारण के उतने विरोधी नहीं है, जितने कि 
ग्न्तरजातीय रोटी-बेटी-व्यवहार के विरोधी हैं । इसलिए यह स्पष्ट करना श्रावश्यक 
प्रतीत होता है कि सचद्भु का उद्दे श्य केवल अछूतों के शक्षरितषक, आशिक तथा 
सामाजिक उत्थान के लिए, रचनात्मक कार्य करना है। ऐसे कार्य में कट्टर सनातनी 
की भी सहानुभूति होगी । अ्रन्तरजातीय रोटी-बेटी व्यवहार की बातें सद्ध के कार्य 
क्षेत्र से बाहर हैं ।” स्पष्टतः सवर्ण हिन्दुओं को खुश करने के लिए विड़ला ने यह 
वक्तव्य प्रकाशित किया था। 


सन्दिर-प्रवेश का निषेध : | 
पूना-पैक्ट के पश्चात्‌ सबर्ण हिन्दुओं में थोड़ा परिवर्तन श्राया प्रौर वे अछूत॑ 
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द्वारा मन्दिर प्रवेश के श्रान्दोलन की शोर ध्यान देने लगे । गांधी जी पहले मन्दिर- 
प्रवेश और अन्तर-जातीय खान-पान के विरुद्ध थे, पर पैवट के बाद वह भी इस 
श्रोर भूके । डॉ० अम्बेडकर, जिन्होंने नासिक धर्म सत्याग्रह का नेतृत्व किया था, 
अब दूसरी दिशा में दलितों को मोड़ना चाहते थे। 28 सितम्बर, 932 को बंबई 
की एक सभा में डॉ० साहब ने दलितों से कहा --“मंदिर श्रवेश झ्रांदोलन का उर्ं श्य 
तो श्रच्छा है, परन्तु तुम्हें आध्यात्मिक उत्थान की अपेक्षा भौतिक उन्नति की ओर 
ग्रधिक ध्यान देना चाहिए। शत के अभाव में खाने को भोजन, पहनने को वस्त्र, 
अपने बच्चों को पढ़ाने के अवसर और दवा-दार के लिए कोई सहायता नहीं मिलती 
इसलिए तुम्हें राजनीतिक लाभों को ओर अधिक ध्यान देना चाहिए । तुम्हें अपनी 
शक्ति और सद्ठपं को सुदृढ़ बनाना चाहिए ताकि जीवन में भौतिक उन्नति भी हो ।” 
इसी अवसर पर उन्होंने दलितों से निवेदन क्रिया कि वे प्रांदोलन का केन्द्रीय सचिवा- 
लय बनाने के लिए घन एकत्र करें 


इसी प्रकार के विचार वेलासिस रोड, बंबई की एक ध्ौर सभा में 3 अक्टूबर, 
932 को डॉ० साहब ने व्यक्त किए “तुम्हारे गले में पड़ी तुलसी की माला तुम्हें 
सूदखोरों के चंगुल से नहीं बचा पाएगी । चु"कि तुम राम के गीत गाते हो, भूमि- 
पत्तियों से तुम्हें कोई कन्सेशन नहीं मिलेगा । चूकि झाप लोग पण्ढ्रपुर तीर्थेयात्रा 
करने जाते हो इसलिए तुम्हें महीने के अंत में वेतन नहीं मित्रेगा। चूंकि समाज के 
अधिसांख्यक लोग जीवन की इन निरथंक रहस्यमयी बात्तों, रहम्यवाद तथा अंध 
बिश्वासों में प्रास्था रखते हैं, इसलिए चालाक एवं स्वार्थी लोगों को समाज-विरोधी 
क्रियात्रों के ढेर सारे अवसर प्राप्त होते हैं। श्रतः मैं ग्रापको सलाह देता हूँ कि जो 
थोड़ी बहुत राजनीतिक शक्ति आपके हाथों में आ रही है आप उसका लाभ उठाएं । 
यदि तुम लोग अपने दुःख-दर्दों की ग्रोर ध्यान नहीं देते हो तो उनका अन्त नहीं 
हो प।एगा । ऐसा लगता है कि वह दासता जिसके विरुद्ध हम संघर्ष कर रहे हैं, कहीं 
दोबारा न हमको दवा बैठे । क्‍या हम लोगों की जागृति अल्प समय की ही रहेगी ?” 


28 प्रक्टूव र, 4932 को जहाँगीर हॉल, वम्बई में एक और सभा हुई, 
जिसमें डॉ० अम्बेडकर को रूसी समाज द्वारा मांन-पत्र भेंट किया गया । डॉ० अम्बे- 
' डकर ने वहाँ दलितों को एक बार और सचेत किया कि वे कहीं मन्दिर प्रवेश और 
प्रम्तर-जातीय आन्दोलन में ही न खो जाएँ । उससे रोटी-पानी की समस्या का 
फोई समाधान नहीं मिलेगा । आगे उन्होंने कहा -- “जितना शी त्र श्राप इस मू्खंता- 
पूर्ण विश्वास को त्याग दो कि आपके दुःख-दर्दे पूर्व निर्धारित हैं उतना ही अच्छा 
हो । यह विचार कि ग्रापकी गरीबी एक अनिवायता है, जन्मजात एवं अपृथक है, 
पुर्णात: गलत है। अपने को दास मानने की विचारधारा को एकदम तिलाम्जलि दे 
दो ।" इस प्रकार दलितों में एक नए दृष्टिकोरा का सच्चार कर डॉ० अम्बेडकर 
7 नवम्बर, 932 को तृतीय गोलमेज परिषद्‌ में भाग लेने लंदन रवाना हो गए । 
पोर्ट सय्यद से डॉ० साहव ने छुआछूत-निवारक संघ के मन्त्री के नाम 4 नवम्वर, 
932 को एक पत्र प्रेषित किया, जिसमें उन्होंने लिखा : 


"छुत्त तथा अछूत को किसी कानून ह्वारा एक दूसरे के समीप नहीं लाया 
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जा सकता, निश्चित रूप से किसी चुनाव कानन के द्वारा भी नहीं, भले 
ही प्रथक्‌ चुनाव के स्थान पर संयुक्त निर्वाचन कर दिया जाए | केवल एक 
ही वात जो उन्हें एकत्र कर सकती है, वह प्र म है ।"“अछतों के नागरिक 
श्रधिकारों के लिए, एक व्यापक श्रान्दोलन छेड़ा जाना चाहिए। निःसन्देह 
ऐसा करने से कुछ सामाजिक परिवतंन होगा और हिसात्मक संघर्ष भो 
सम्भवंतः उठ खड़ा हो । संघ का उद्द श्य केवल कुछ अछतों की सहायता 
करना नहीं है, वल्कि सारे दलित समाज के जीवन-स्तर को ऊँचा उठाना 
है। इसके लिए संध को सीधी कार्यवाही करनी होगी क्‍यों कि इसके बिना 
सवण हिन्दुओं के दृष्टिकोण में परिवर्तत नहीं होगा । इस कार्य को 
सम्पन्न करने के लिए कुछ कतंव्यनिष्ठ कार्यकर्ताओं की टोली बनानी 
चाहिए?! द 


छुआछ्त-निवारक संघ ने डॉ० अम्वेडकर के इन सुझावों की शोर तनिक 
भी ध्यान नहीं दिया जिसके परिणावस्वरूप, उन्होंने संघ से स्तीफा दे दिया । उनके 
अलग होते ही संघ के दो. दलित जाति के सदस्य, एम०सी० राजा और श्रीनिवासन 
भी संघ के केन्द्रीय बोर्ड से हट गए । बसे डॉ० साहव ने अपने पत्र में अन्तर-जातीय 
रोटी-वेटी व्यवहार की कोई बात नहीं लिखी; किन्तु वे इन सदस्यों के साथ 
समायोजित नहीं हो सकते थे क्योंकि दोनों का वर्ग-चरित्र-अलग-श्रलग था । इनके 
बाद संघ के केन्द्रीय बोर्ड में किसी दलित नेता को शामिल नहीं किया । जब कुछ 
समभदार लोगों ने इसकी मांय की तो गांधी ने कहा--“छुआ्ाछूत के पाप का 
प्रायश्चित करने के लिए अ्रछतोद्धार का काम हिन्दुश्ों को ही करना चाहिए। 
हिन्दुओं के घन से ही संघ का काम चंल रहा है! भ्रत: उसका सच्चालन हिन्दुओं 
को ही करना है। अछूतों की यह माँग कि उनको संघ के केन्द्रीय बोर्ड में स्थान 
मिलना चाहिए, न. तो नोति की दृष्टि से उचित है श्रौर न ही अधिकार को दृष्टि ' 
से ।” यह उत्तर कहां तक उचित था ? इसका निर्णय स्वयं पाठक ही करें 
]7 नवम्बर 932 को तृतीय गोलमेज परिषद्‌ प्रारम्भ हो गई। इस वार 
: परिषद में प्रतिनिधियों की भीड़ कम थी क्‍यों कि परिपद्‌ का काम केवल इतना ही 
था कि पुर्व परिषदों के कामों की अधरी बातों का विस्तृत ब्योरा तैयार किया जाए । 
केन्द्रीय सरकार के गठन पर भी विचार होना था । इस परिपद्‌ में, मुस्लिम प्रति- 
निश्वियों का रुख दलित वर्गों की समस्याश्रों के प्रति कुछ कठोर रहा और भीमराव 
को उपेक्षा की दृष्टि से उन्होंने देखा । अत: भीमराव को यह कहना पड़ा कि कट्टर 
हिन्दुओं के समान, मुसलमान भी अजीब लोग हैं । मुस्लिम प्रतिनिधि बिलकुल एक 
 पृथक्‌ ग्रंप के रूप में,व्यवहार कर रहे थे जो संगठित भारत के लिए एक स्पष्ट 
खतरा था | 24 दिसम्बर 932. को परिपद का काम समाप्त हो गया और भीमराव 
23 जनवरी ]933 को बम्बई वापस लौट आए । यहां श्राकर देखा तो उन्हें राज- 
 नीतिक तनाव के साथ सामाज़िक- तनाव भी मिला क्योंकि श्रछतों के मानवी 


अधिकारों का संबर्पं जारी था । 
इसो वोच गांधी का यवंदा जेल से अम्बेडकर को एक तार मिला कि वह 
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उनसे मिलना चाहते हैं । अतः डॉ० साहव, शिवतारकर, डोलम, उपाराम, काँवले, 
घोरपार्ड तथा जेढ़े सहित, 4 फरवरी 933 को मिलने गए । गांधी ने उन सवका 
स्वागत किया । थोड़ी देर में, मन्दिर प्रवेश के प्रश्त को लेकर वार्तालाप प्रारम्भ 
हुआ । महात्मा जी ने डॉ० साहब से आग्रह किया कि वह डॉ सुब्बारायरा तथा 
संगा अ्रय्पर के विलों के समर्थन करें जो मन्दिर प्रवेश के संम्बन्ध में ऋमशः मद्रास 
विधानसभा और केन्द्रीय अ्सेम्बली में प्रस्तुत हो चुके थे । डॉ ० ग्रेम्बेंडकर ने स्पष्टत:ः 
इन्कार कर दिया क्योंकि उन बिलों में छुआछत की, एक केलंक के रूप में, कोई 
निन्‍्दा नहीं की गई थी । उन बिलों में केवल इतना ही था कि सेदि जनेमत पक्ष में 
हो तो दलित वर्गों के लिए मन्दिरों के द्वार खोल दिए जाएं. | अछ्त देवी-देवताग्ों 
की पूजा भी कर सकते हैं, ऐसा उसमें कुछ नहीं था । डॉ० साहव ने गाँधीजी से 
यह झौर कहा कि दलित वर्ग जाति व्यवस्था के अन्तर्गत शूद्र वर्णों के रूप में 
कतई रहना नहीं चाहते ग्रौर ईमानदारी से, वह (अम्बेडकर ) ग्रपने को हिन्दू 
ही नहीं कह सकते | उस धर्म का गौरव कैसे महसूस हो जो उन्हें श्रवनति की 
स्थिति में डालता है ? जब तक जाति-व्यवस्था रहती हो तब तक मन्दिर प्रवेश का 
कोई लाभ नहीं है । प 

गांधी ने कहा कि उनके अनुसार जाति-व्यवस्थां कोई बुरी व्यवस्था नहीं 
है। आगे यह भी उपदेश द्िया- “स्वर हिन्दुओं को ऐसे श्रवसर मिलें कि वे 
अपने पापों का स्वयं प्रायश्चित करके हिन्दू धर्म को शुद्ध बनाए । इस प्रश्न (मन्दिर 
प्रवेश) के प्रति उपेक्षा का भाव मत दिखाओओ । सनातनी लोग तंथां सरकार इससे 
लाभान्वित होंगे। यदि यह सुधार हो जाता है तो अछुंत लोग समाज में उत्थान 
करेंगे ।”” प्रम्बेडकर इससे सहमत नहीं हुए श्लौर कहा कि यदि दलिंत वर्ग, श्राथिक, 
सामाजिक, शैक्षरिणक तथा राजनीतिक क्षेत्रों में प्रगति केरते हैं तो स्वभावत: मंदिर- 
प्रवेश का प्रश्न हले हो जाएगा। जब्र ते हिन्दू धर्म से जाति-व्यवस्था का ग्रन्त 
नहीं होता, तब तक हिन्दू धर्म शुद्ध नहीं होगा और उसमें रहने वाले अछूतों का 
सामाजिक कल्यारंा सम्भव नहीं होगा । इस विचार-विमर्श के-पश्चातू, उनकी 
मुलाकात समाप्त हो गई और डॉ० साहव बम्बई लौट आए । 


बूता से लौटने के बाद, डॉ० अम्बेडकर ने बम्बई विधाव परिषद्‌ के बाव- 
विवादों में भाग लिया । उस समय विलेज पंचायत विल' प्रस्तुत हो रहा था। उसमें 
दलित वर्ग के प्रतिनिधियों को तामज़द करने का कोई प्रावधान नहीं था। अतः 
भीमराव ने विल की झालोचना करते हुए यह निवेदन किया-- श्री मनू, भारत 
यूरोय नहीं है । इ ग्लेण्ड भारत नहीं है ! इ ग्लैण्ड जाति-व्यवस्था से अपरिचित है । 
हम जानते हैं। इसलिए, जो राजनीतिक व्यवस्था इ'“ग्लेण्ड में उपयुक्त हो, हमारे 
लिए उपयुक्त नहीं हो सकती । हमें तथ्य को स्वीकार करना चाहिए.। मैं एक ऐसी 
व्यवस्था चाहता हूँ जिसमें मुझे ही वोट देने का झधिकार न हो, वल्कि ऐसी संस्था 
हो जिसमें मेरे लोगों का प्रतिनिधित्व हो, जो न केवल विचार-विमशे करें, वरन्‌ 
निर्शायक पहलुप्रों में भी भाग लें । इसलिए मैं कहता हूं कि साम्प्रदायिक प्रति- 
निधित्व कोई बुरी वात नहीं है; वह कोई जहर नहीं है। देश के विभिन्न वर्गों के 
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हितों की रक्षा हेतु एक उत्तम प्रबंध है। मैं उसे संविधान की विकृति नहीं मानता ।” 
इस प्रकार समाज तथा सरकार दोनों में, डॉ० ग्रम्वेडफर ने दलितों के अधिकारों के 
लिए संघर्ष किया । ह 


2 जनवरी 933 को डॉ० अम्बेडकर ने मन्दिर-प्रंवेश बिलों एवं श्रान्दोलन 
से सम्बन्धित श्रपना प्रसिद्ध वक्तव्य पत्रों में प्रकाशित करवाया, जिसकी एक कापी 
यवेदा जैल में बंद महात्मा गांधी को भी भेजी । रंगा श्रय्यर के बिल के संदर्भ में 
डा० श्रम्बंडकर ते कहा कि अश्रछत लोग उस बिल का समर्थन नहीं करेंगे क्योंकि वह 
बहुमत की मान्यता पर आधारित है, न कि छुप्राउत को एक पाप के रूप में 
मानने पर । निश्चित रूप से, हिन्दुओं का वहुमत मंदिर-प्रवेश के विरुद्ध है। डॉ० 
साहव ने कहा-- 

“पाप और भ्रन॑तिकता दोनों को इसलिए सहन नहीं किया जा सकता कि 
बहुमत उनका भझादी है ओर उनका व्यवहार करता है। यदि छुआ्माछत . 
पापसय तथा अ्रत॑तिक रिवाज है तो दलित वर्गों की दृष्टि से, उसे बिता 
किसी हिचक के नष्ट किया जाना चाहिए, भले ही बहुमत उसे मानता 
हो | न्यायालयों में भी इसी प्रकार के रिवाजों को परखा जाता है। यदि 
वह अनैतिक है श्रोर जन-नीति के विरुद्ध है तो उनका तिरस्कार झ्रावश्यक 
समभा जाता है ।?! 


दलितों की भोतिक (आ्राथिक एवं सामाजिक) समस्या को देखते हुए, डॉ० 
अम्बेडकर ने यह कहा कि “उनकी मुक्ति का उत्तम मार्ग उच्च शिक्षा, उच्च 
रोजगार श्रोर जीविका कमाने के उत्तव ढंगो में निहित है। यदि एक वार वे 
सामाजिक जीवन के स्तर पर अच्छी तरह प्रतिष्ठित हो जाते हैं तो उनका सम्मान 
भी होगा और एक बार यदि वे सम्मानजनक बन जाते हैं,. तो कट्टर हिन्दुप्रो' के 
उनके प्रति दृष्टिकोण में श्रवश्य परिवतेन होगा “श्र यदि ऐसा नहीं भी होता है 
तो दलितो' के भौतिक हितो! को कोई हानि नहीं होगी ।”” जिस प्रकार यूरोपियन्स 
के क्लबो' में हिन्दुओ को प्रवेश नहीं मिलता और यह लिखः रहता है-- “कुत्तों 
भ्रौर भारतीयों का प्रवेश वर्जित है ।'” उसी प्रकार हिन्दुओं ने कर रखा है श्ौर 
मन्दिरों पर बोर्ड लगा रखे हैं--“सभी हिन्दू श्ौर जानवर, कुत्ते भी प्रवेश कर 
सकते हैं; केवल -प्रछतो' के लिए प्रवेश वर्जित है।” अ्रतः डॉ० अ्रम्बेडकर ने यह 
स्पष्ट कह दिया--''मन्दिरो' के द्वार अछूतों के लिए खोलना हिन्दुश्नों के द्वारा 
विचार कूं- प्रश्न है, मेरे द्वारा श्रान्दोलन का नहीं । यदि हिन्दू लोग सोचते हैं कि 
मानव व्यक्तित्व की पवित्रता का आदर न करना बुरी वात है तो मन्दिर प्रवेश होते 
दीजिए और एक सज्जन पुरुष बनिए। यदि श्राप एक सज्जन पुरुष के वजाय हिन्दू 
ही रहना पसन्द करते हैं तो फिर अप॑ने दरवाजे बंद कर लो श्रोर भाड़ में पड़ो । 
मुझे मन्दिर-प्रवेश की कोई बिन्‍्ता नहीं है ।” |. #॥..& 

डॉ० श्रम्बेडकर ने कहा कि मन्दिर-प्रवेश दलितों का कोई अन्तिप लक्ष्य नहीं 
है । वह तो सामाजिक सम्रानता की दिशा में, एक संच्ष था; लेकिन अछूत लोग 
उस धर्म को कतई सहन नहीं करेंगे जो अससानता पर श्राधारित है। यदि हिन्दू 
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धर्म को उनका घर्मं होना है, तो उसे सामाजिक समानता पर आधारित होता होगा । 
हिन्दूधरम में से चातुवंणं व्यवस्था को निकाल फेंकना चाहिए क्‍यों कि वही तो 
असमानता की जड़ है | जाति एवं छुआ्ााछत दोनों अ्रस वानता के अन्य रूप हैं । जब 
तक ऐसा नहीं होता, तब तक दलित वर्ग न केवल मन्दिर-प्रवेश का तिरस्कार 
करेंगे, वल्कि हिन्दुधर्म का भी । मात्र मन्दिर प्रवेश से ही संतुष्ट हो जाना, बुराई 
के साथ समझौता करना है, और मानव व्यक्तित्व की पवित्रता का, जो उनमें है, 
विनिमय करना है ।” अपने वक्तव्य के श्रन्त में, डौँ० साहब ने गांधीजी से एक प्रश्न 
पूछा; “पद्दि श्रव मैं मन्दिर-प्रवेश को स्वीकार करूँ और चातुवंण तथा जाति 
व्यवस्था की समाप्ति के लिए बाद में आन्दोलन कछा, तो गांधी जी किस ओर होंगे ? 
यदि वह विरोधी खेमे में होंगे, तो मैं श्रव उतके साथ नहीं रहूँगा। लगभग सभी 
दलित नेताओं ने डॉ० अम्बेडकर के इन विचारों का समर्थन किया । 


गांधीजी डॉ० साहव के इन विचारों से कत्तई सहमत नहों हुए । उन्होंने 
प्रपना अलग वक्तव्य प्रकाशित किया; “मैं एक हिन्द्र हैँ, केवल इसलिए नहीं कि मैं 
हिन्दूधर्म में जन्मा हूँ, वल्कि अपने विश्वास और चुताव से भो हिन्दू हूँ | मेरी 
धारणा के हिन्दूधर्म में कोई ऊँच-नीच नहीं है। लेकिन जब डॉ० अ्रम्वेडकर स्वत: 
चर्णाश्रमघम का प्रतिरोध करते हैं, तो मैं उनके खेमें में नहीं हो सकता क्‍यों कि मैं 
वर्णाश्रम को हिन्दुधर्म का अभिन्न अद्भ मानता हूँ।” इस प्रकार महात्माजी ने 
प्रसमानता के बुनियादी ग्राधार को सुरक्षित रखने की प्रतिज्ञा की जिसे डॉ० शअ्रम्वे- 
डवार समाप्त करना चाहते थे । अत: दोनों महानु पुरुषों का संघर्ष मात्र राजनीतिक 
एवं सामाजिक ही नहीं था, वल्कि घामिक्र भी था। स्वभावतः हिन्दुओरों द्वारा निय॑- 
ज्रित प्रेस ने डॉ० अम्बेडकर की वड़ी आलोचना की और उन्हें हिन्द्रधम के विधाशक 
की संज्ञा दी; लेकिन डॉ० साहव के नेतृत्व में दलितों के प्रतिरोध के कारण रखा 
अ्रय्यर के बिल में आवश्यक संशोधन किए गए । 24 मार्च, ।933 को अय्यर का विले 
न्द्रीय ऋसेम्बली में पेश हुआ; परन्तु कट्टर हिन्दू नेताओ्रों की मिलीभगत के 
कारण, वह बिल सदेव के लिए दफना दिया गया । 


मन्दिर-प्रवेश के बिल पर अपनी प्रतिक्रिया व्यक्त करते हुए, डॉ? अम्बेडकर 
ने दलितों को सचेत किया क्रिवे अ्रष्यात्मिकता की धर्मान्ध बातों में त फंसे क्‍यों 
कि उन्हीं के कारण वे वर्बाद हुए हैं श्रौर उन्हें शोपित तथा पतित बताया ग्रग्रा है । 
कसारा की एक कान्फ्रेस में उन्होंने दलितों से कहा; “उनके लिए रोटी-पानी का 
प्रश्न ईश्वर की पूजा से कहीं अधिक महत्त्वपूर्ण है । हम हिन्दुधर्म में समानत्ता चाहते 
हैं भौर चातुर्बर्ण को समूल नष्ठ करना चाहते हैं ॥..-.भापने जो कुछ खोया है, उसे 
दूसरों ने लूदा है। आपके कष्ट तथा कठिनाइयां इसलिए नहीं हैं कि वे पूर्वे निर्धा- 
रित हैं, वल्कि अन्य लोगों द्वारा अन्याय एवं शोपण के कारण हैं। अ्रतः भाग्य में 
विश्वास मत करो, बल्कि अपनी शक्ति में विश्वास करो ।” मेजगांव, बंबई, की 
एक झोर सभा में, डॉ० साहब ने दलितों से कहा कि वे अपने अधिकारों के लिए 
संघप जारी रखे और उन वुराइयों का त्याग करदे जिनसे वे बर्बाद हुए हैं, जिनके 
कारस, अन्य चात्यक्र लोग उन्हें ठगते हैं और पतनावस्था में ढ़केल देते हैं। एक 
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अन्य सभा में, डॉ० अम्बेडकर ने यह सुझाया; “तुम्हें श्रपती दासता स्वयं मिटानी 
है । उसके श्रन्त के लिए, ईश्वर या अतिमानव पर निर्भर मत होझ्ो । श्रापकी मुक्ति 
राजनीतिक शक्तियों में निहित है, न कि तीथंस्थानों और उपवासों में । शास्त्रों में 
विश्वास करने से, तुम्हें दासता, भ्रभाव और ग़्रीबी से छुटकारा नहीं मिलेगा ।"०' 
तुम्हारे धामिक उपवास, तपस्या भ्रौर प्रायश्चित, तुम्हें भुखमरी से नहीं बचा पाए 
हैं ।"***““इसलिए, तुम्हारा यह करतंव्य है तुम अपने ध्यान को उपवास, पूजा एवं 
प्रायश्चित से हटाकर, कानून बनाने की शक्ति के स्थानों पर केन्द्रित करो ताकि 
तुम स्वयं अपने भले के लिए कानून बना सको ।” 


इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर ने दलितों को यंह श्रादेश दिया कि वे मन्दिर- 
प्रवेश, तीरथ-स्थान, उपवास, पूर्जा, भ्रादि में अपना समये नष्ठ न करें और प्रंपने 
को सद्भुठित करके, राजन तिक शक्ति प्राप्त करे! ताकि निरांय प्रक्रिया में उनका 
व्यवहारिक योगदान हो । राजनेतिक सत्ता समाज परिवतंन का एक प्रभावशाली 
माध्यम है जिसे प्राप्त करमे के लिए, ग्रछतों को निरन्तर संघ करना चाहिए प्रौर 
साथ ही, अ्रवसरवादी एवं स्वार्थी राजवीति तथा राजनीतिज्ञों से उन्हें सचेत और 
सावधान रहवा चाहिए। 


स्मृति-धर्म पर प्रहार : 
महाड के जल सत्याग्रह के दौरान, डॉ० श्रम्बेडकर ने एक सभा में यह कहा 
। : “हिन्दू समाज को दो प्रमुख सिद्धान्तों के श्राधार पर पुनगंठित किया जाना 
चाहिए-- समानता ओर, जातिवाद का शभ्रभाव |” उसी सभा में यह प्रस्ताव पास 
हुआ कि हमें मानवी अधिकारों के लिए निरन्तर संघर्ष करना चाहिए । भारत को 
उस समय स्थिति दयनीय थी और हिन्दू समाज में व्याप्त अन्याय, धामिक जड़ता, 
राजती तिक पिछड़ापन तथा आशिक अभाव ने राष्ट्र को पतनावस्था में ला पटका था। 
सभा ने यह स्वेसम्मति से स्वीकार किया कि “सभी मानव प्राणी समान पंदा 
होते हैं भ्ौर मृत्यु तक समान ही रहते हैं ।” इसलिए वहां सभी वक्ताओ्रों ने उन सभी 
प्राचीन एवं आधुनिक घर्मशास्त्रों की निन्‍दा की जो सामाजिक अ्समानता के सिद्धांत 
का पोषरणा करते हैं। उतको वर्तमान समाज पर'लागू करने का वे विरोध करते हैं । 
श्री शिवतारकर ने यह प्रस्ताव पेश किया जिसंका श्रनुमोदत बाबूराव गायकवाड़, 
एन० टी० जाधव और श्रीमती गंगबाई सावन्त ने किया था । 


>तत्पश्चात्‌ सभा के श्रन्तगंत, वक्ताओों ने 'मनु-स्मृति” पर प्रह्मर किए क्योंकि 

उसी में यह आदेश है कि यदि अ्रछूत वेद-मन्त्र सुने तो उसके कानों में रांग पिघला 
र डाल दिया जाए और उसी ने, शूद्रों की स्थिति को निम्न स्तर पर ला पटका 
उसके मान-सम्मान को समाप्त किया श्रौर उसे सामाजिक, राजनीतिक एवं श्राधिक 
द्वासता में जकड़वा दिया! यह प्रस्ताव भी पास हुआ कि स्ावंजनिक रूप से मनु- 
स्मृति को जलाया जाए। इस प्रकार एक प्रोर,सवर्ण हिन्दू जिस ग्रन्ध को पूज्य एवं 
पवित्र मानते थे, तो दूसरी ओर अछू्त घृणा की दृष्टि से देखते थे । उसी सभा में 
मनु-स्मृति को जलाने का भ्रयास किया गया । वास्तव में, मनु-स्मृत्ति हिन्दुओं के 
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जीवन श्र कानून का भ्राघार है। वैसे उसे हज़ारों वर्ष पृर्व लिखा गया था; पर 
कट्टर हिन्दू तो उसे अब भी सर्वश्रेष्ठ धामिक ग्रन्थ मानते हैं श्रौर वही उसके नियमों 
का घोर उल्लड्ून भी करते हैं | उसमें ब्राह्मणों पर यह प्रतिबन्ध है कि रासायतिक, 
तरल वस्तुओं, वस्त्र, फल-फूल, अस्त्र आदि का व्यापार नहीं कर सकते | आज 
ब्राह्मण लोग ही इन चीज़ों के व्यापार में अधिकतर पाए जाते हैं। यदि सबर्ण 
हिन्दू मनु-स्मृति के नियमों का उल्लद्भूत करते हैं तो उन्हीं. नियमों को अछ्तों तथा 
. शद्रों पर लागू करते का उन्हें क्या अधिकार है ? यहां तक कि. तिलक, जिन्होंने एक 
कपड़े मिल. की स्थापना की, नहीं चाहते थे कि ग्रर-न्नाह्मरणों के समक्ष वेद-मन्त्रों का 
उच्चारण हो अथवा वे वेदों का अध्ययन करें। 


मनुनस्मृति को जलाने का प्रस्ताव, सहपेबुद्धये ने प्रस्तुत किया था। धाथिक 
ग्रथों की कड़ी श्रालोचना करते हुए, उन्होंने कहा कि मनु-स्मृतिं श्रममानता, निर्दयतता 
तथा अन्याय का प्रतीक है। सभी वक्ताओं ने मनु-स्मृति की निदा की जिसमें श॒द्रों 
को सर्देव को दफनाए जाने के लिए कब्र खोद रखी थी। वक्ताओं ने मात्र उसंकी 
निंदा ही नहीं की, वल्कि रात्रि के नौ बजे उसे एक विशेप ग्र्थी पर रक्षा और 
पण्डाल के सामने खोदे गए एक खटड्ड में उसे रखा गया। फिर अछत साधुओं के 
हाथों से उसका अग्निदाह किया गया । भारत के कोने-कोने में तहलका मच गया 
गौर सवर्ण हिन्दुओं ने उस काये को अशोभनीय करार दिया । वीसवीं सदी के 
महान्‌ सूर्तिभञज्जक, डॉ० श्रम्वेडकर ने हिन्दू धर्म के कठ देवी-देवताओं और घममे- 
ग्र्थों की बड़ी आलोचना की । उन्होंने कहा कि 25 दिसम्वर 927 भारत के 
इतिहास में स्मरणीय रहेगा क्योंकि उस दिन असम्रानता के पुतले का भग्निदाह 
किया गया । उन्हीं की देख-रेख में यह अद्वितीय घटना .घटी । उन्होंने मांग की कि 
मनु-स्पृति के स्थान पर, हिन्दुओं की एक नई आचार-संहिता तेयार हो जिसमें 
सचको समान अधिकार प्राप्त हों । इस प्रकार महाड भारत का विहिन वर्ग बत गया। 
यहीं से डॉ० अम्बेडकर के मंन में धर्मान्तरण का एक विचार विकसित हुआ जो आगे 
चलकर सन्‌ 956 में साकार हुग्ना । 


मनु-स्मृति के उत्सवाग्नि के संदर्भ में, डॉ० अम्वेडकर को कया प्रतिक्रिया 
थी, यह देखता यहां झ्रावश्यक है । विद्वान्‌ डॉक्टर ने कहा कि मनु-स्मृति .को मात्र 
घुणा के भाव से नहीं जलाया गग़ा । उसमें कुछ .ऐसे सिद्धांत हैं जो घोर शप्रसमानत्ता 
पर आधारित हैं| उन्होंने यह स्पष्ट किया कि मनु-स्मृत्ति, वास्तव में, सवर्ण हिंदुओं 
के लिए भ्रधिकारों का एक चार्ट है जबकि अछतों के लिए, वह दासता को एक 
बाइबिल है। इसी घटता के संबंध में, डॉ० अम्बेडकर ने, टी० वी० पारवते द्वारा 
एक साक्षात्कार में, सन्‌ 938 में यह व्यक्त किया--'मतु-स्मृति का उत्सवाग्ति 
बिलकुल किसी मन्तव्य से किया गया था। यह बहुत ही मामिक एवं गम्भीर प्रग 
था; परन्तु यह काम सवा हिन्दुओं के ध्यानाकर्षएा के लिए किया गया था | समय- 
समय पर ऐसे गम्भीर कार्य आवश्यक हैं। यदि झाप दरवाजे को नहीं खटखटाते 
तो कोई किवाड़ नहीं खोलेगा । ऐसा नहीं है कि मनु-स्मृति के सभी भाग घणास्पद 
हैं भ्रथवा उसमें अ्रच्छे सिद्धांत नहीं है अ्धवा मनु स्वतः एक समाजशास्त्री नहीं था 
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और मात्र एक मू्खे. था। हमने उसका उत्सवास्ति इसलिए किया कि हम उसे 
शनन्‍्याय का प्रतीक मानते हैं जो हमें सदियों तक कुचलता गया । चूंकि उसकी 
शिक्षाओं के कारण हमें तिकृष्ट निर्धनता में रखा गया, इप्तलिए हमने भीघ्रता की । 
सव कुछ बाज़ी पर लगा दिया । हमसे शभ्रपनी जान को हाथों पर रखकर, उस कार्य 
को सम्पन्न किया ।” 


/ _- सन्‌ 906 में सावरकर ने भी तो विदेशी वस्त्रों का अग्निदाह किया था 
क्योंकि वे विदेशी राज्य -तथा शोषण के प्रतीक समझे गए | डॉ० श्रम्बेडकर का 
उद श्य भी. कुछ ऐसा ही था श्रर्थात छुप्माछत एवं दासता के प्रतीक ग्र'थ के प्रति 
अपना असंतोष प्रकट करना । उन्होंने मनु-स्मृति पर सोच-समभकर प्रहार किया 

- क्योंकि वह अन्‍न्यायपूर्ण सामाजिक काननों का प्रतीक है। यह रोचक बात है कि 
सावरकर तथा भम्बेडकर दोनों बुद्धिवादी नेता थे जिन्होंने महाराष्ट्र में हिंदू ग्र थों 
, को लेकर एक तहलका मचा दिया था । दोनों ही समाज क्रांतिकारी थे ! दोनों ही 
बुद्धिवादी, मूर्तिभञ्जक थे; लेकिन शास्त्रों के प्रति उनके दृष्टिकोण में थोड़ा सा 
अंतर था। मनु-स्मृति के उत्सवारित ने सबरण हिंदुम्"ों को उत्त जित कर दिया 
था। उछष्ठर सावरकर के लेखो' ने हिंदुप्रों से आग्रह किया कि वे अपने पवित्र 
ग्रथो' की समीक्षा करें और कहा कि राष्ट्र सकट के दौरान यदि गो-मांस खाया 
जाए तो कोई बुरी बात नहीं है। मनु-स्मृति का श्रग्निदाह तथा गोमांस खाने का 
आग्रह दोनी ही कट्टर तथा सनातनी हिंदुप्नरी' पर कड़े प्रहार थे; लिकिन अंतर यह 
था कि सावरकर ने हिंदुप्नो से कहा क्रि वे धाम ग्रथो' की समीक्षा करें, विज्ञान के 
आछध्यार पर उनकी परोक्षा करें शर जो कुछ मानवता के लिए अच्छा है उसे प्रहरणा 
करें और जो कुछ प्रगति मे बाधक है उसका परित्याग करें। निस्संदेह वह मनु 
के नियमो' को श्रब शूद्रों तथा स्त्रियों पर लागू करने के पक्ष मे नहीं थे | डॉ० 
ग्रम्बेडकर का रुख उनसे कहीं ग्रष्चिक तीखा था क्यो कि वे हिन्दू व्यवस्था की 
यातनाओो' से भलीभांति परिचित थे। सावरकर हिन्दू छार्म के पक्षक्तर थे तो 
श्रम्बेडकर उसके कट्टर विरोधी थे और उनके मन मे तो छार्मान्तरण का विचार- 


मंथन चल रहा था । 


यह समाचार उस समय फेल भी गया जब अ्रक्टूबर | 35 में येवला 
सम्मेलन होने जा रहा था। यह सही भी था। डॉ० अम्बेडकर उस सम्मेलन मे 
धर्मान्तरण की घोषणा करने की तैयारी में थे। चारो शोर सनसनी फैल गई 
और उनके मित्रो, तथा साथियों ने इस बात की पूछताछ भी प्रारम्भ कर दी कि 
धर्मान्तरण की घोषणा का समाचार क्‍या सही है ? कई सवर्ण हिंदू नेताग्री ने 
० साहब से कहा कि वह इस, प्रकार की घोषणा अभी न करें। हिंदुप्नो को 

. हृदय परिवर्तन का कुछ समस और दें। इस प्रकार का सुझाव सर्वश्नी केलकर, 
भोपतकर तथा मेत ने रखा जिन्होंने समाज सुधार के क्षेत्र मे. कुछ कार्य किए 
थे। निस्संदेह डॉ० अम्बेडकर पिछले दस वर्षों से भारी प्रयास तथा संघर्ष कर रहे 
थे कि अछतो को हिन्दू समाज मे” सम्मानजनक स्थान मिले। उन्हें सार्वजनिक 
स्थानों में श्रछतो' हारा पानी लेने, मंदिरो में प्रवेश, अ्रच्छे वस्त्र पहनने, धातु 
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के वर्तत प्रयोग करते, स्कूनों मे' शिक्षा आदि के लिए संघर्ष करना पड़ा । महाड 
सत्याग्रह के शीघ्र बाद ही उन्हें यह महसूत्र होने लगा था कि हिन्दू छर्मे का परि- 
त्याग किया जाए। जब महाड तालाब का मुकदमा चल रहा था तब उन्हें 
आए दिन पैरवी करने महाड आना पड़ता था । एक वार वर्षा का समय था । एक 
नदी में बाढ़ आने से, डॉ० साहव को मार्ग में दो दित तक ठहरतना पड़ा । जहाँ 
मोटर रुकी वहाँ कोई अछूत बस्ती नहीं थी । किसी ने न तो उन्हें शरण दी और न ही 
भोजन । श्रतएवं दो दिन उन्हें भूखा हो रहता पड़ा । जब वह घर आए तो गुस्से 
में कई दिन तक अपने कमरे में ही पड़े रहे । फिर मित्रो' एवं साथियों ने उन्हें 
शान्त किया । सन्‌ 929 में ही, उन्होंने अछतो की एक जलगांव की सभा में 
यह कह दिया था कि यदि अछूत भाई यह चाहते हैं कि वे मानव प्राणियों को 
तरह रहें, मनुष्य की तरह खाए-विए बेठें-उठें, तो उन्हें किसी धर्मा में चले जाना 
चाहिए । फलत: बहुत से दलितो' ने इस्लाम को ग्रह कर लिया और कुछ ईसाई- 
धाम में भी जा रहे थे । 


बड़ी निष्ठा से डॉ० प्रम्बेडकर ने मन्दिर-प्रवेश का ग्रान्दोलन छेड़ा था 
पर सबर्ण हिन्दुओं ने कोई दग्ना नहीं दिखाई । सबर्ण हिन्दू नेताग्रों ने कोई ठोस 
कार्य नहीं किया । क्रेवल दो-चार सहानुभूति के शब्दों के सित्राय उनके पास श्रछतों 
के लिए कुछ भी नहीं था । जत्र डॉ० अम्बेडकर ने अछूतों के लिए पृथक निर्वाचन 
की बात गोलमेज परिषद्‌ में की तो उसका भी विरोध गांधी ज॑से नेताओ्रों ने किया । * 
ब्रिटिश सरकार ने उन्हें पृथक प्रतिनिधित्व दिया, पर गांधी ने उसके विरुद्ध 
आामरशण प्रनशन कर दिया। पूता-पेक़्ट के समय बंबई के हिन्दू नेताओं ने छुप्नाछत 
निवारण सभा बुलाई, सक्रिय आन्दोलन करने की घोषणा की और भप्रस्पृश्यत्ता- 
निवारक संघ, जो भ्रागे चलकर हरिजन सेवकर्संघ कहलाया, की स्थापना की । इससे 
कोई ठोस परिणाम नहीं निकले । अछतों को केवल भ्रमात्मक स्थिति में ही रखा । 
जितना ही डॉ० श्रम्बेडकर ने सवरण हिन्दुप्नों से आग्रह किया कि वे उदारता का 
वर्ताव करे श्रोर श्रपनी संत्थाश्रों का अ्रछूतों को प्रयोग करने दे', वे उतना ही 
कठोर एवं कट्टर होते चले गए। जब उन्होंने जातियाद तथा वरणंवाद का विरोध 
किया तब सवर्ण हिन्दू विद्वानों एवं नेताओं ते उन्हें सर्वोच्च सामाजिक आ्रादर्श 
कहना प्रारम्भ कर दिया। अ्तएवं डॉ० साहब ने यह अनुभव किया कि सवर्ख 
हन्दुप्नों का हृदय परिवर्तत असंभव है । जितना ही हिल्दुध्नों से झाग्रह किया जाए 
कि वे अछ्तों को समानता का स्तर दे! उतना ही वे कट्टर तथा हठधर्मी बनते चले 
जाते हैं। 


प्राखिर मेवेला कान्फ़ेस 3 अक्टूबर 935 के दिन हुई जिसमें लगभग 
दस दजार अछत स्त्री-पुरुषों ने भाग लिया। स्वागत समिति के अध्यक्ष, रणखाम्बे 
मे डॉ० साहब का स्त्रागत करते हुए कहा कि “पतित हिन्दूधर्म को सहाँ ब््थ में 
त्राह्यय॒वाद कहना उचित है क्योंकि उससे केवल ब्राह्मणों को, एक उच्च वर्ग के रूप 
में, लाभ होता है ।” डॉ० अम्बेडकर ने लगभग दो घण्टे तक भाषणा दिया जिसमें 
उन्होंने श्रछुतों की आथिक, सामाजिक, राजनीतिक, घाभिक एवं शैक्षणिक पीड़ाओों 
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के विवरण पेश किया। उन्होंने महाड तंथा नासिक सत्याग्रहों का जिक्र भो किया 
जहां अछत स्त्री-पुंएंषों, यहां तंक उनके - बच्चों के साथ भी ग्रमानुंपषिक व्यवहार 
किया गया । जितंनां धंन और समय श्रछतों ते अपने श्रधिंकार तथां सम्मान के 
लिए खंच किया; सवेणं हिन्दुओं ने उसकी कोई परवाह नहीं की श्रौर ग्पने दुराग्रह 
पर अंडे रंहे । फिर डॉ० साहव ने एकंत्र अ्रछतों के जनसमूह से कहा कि वे हिन्दू 

घेम से अपना सम्बन्ध-विच्छेद कर ले' ताकि उन्हें किसी अन्य धर्मा में जाकेर 
संतोष एवं सम्मान मिल सके | लेकिन साथ ही; उन्होंने चेतावनी दी कि उनको 
बड़े सोच-विचार से अपने नए धर्मा का चुनाव करना चाहिए। इस संदर्भ में अपने 
वेयक्तिक निरय को स्पष्ट करते हुए उन्होंने कहा कि “दुर्भाग्य से मैं हिन्द्धर्मा में 
पंदा हुआ था | यह मेरे बस की बात नहीं थी। लेकिन अ्रपमानजनक स्थिति में 
रहने से इन्कार करता मेरी शक्ति की सीमा में है। मैं श्रापकों विश्वास दिलांता हूँ 
कि मैं मरते समय तक हिन्द नहीं रहूँगा ।” श्रन्त में, धर्मान्तरण के प्रस्ताव का 
सभी नर-नारियों ने स्वसम्भति से अनुमोदन किया । 


धर्मान्तरण की इस घोषणा ने सभी क्षेत्रों, राजनीतिक दलों और सामाजिक 
संस्थाश्रों में सनसनी फला दी । ईसाई धर्म, इस्लाम तथा सिक्‍्ख-धर्मा के नेताग्रो' 
ते डॉ० अम्बेडकर को तारों तथा पत्नो' द्वारा सूचित किया कि वे प्रछतो का 
अ्रपने-अपने धर्म में स्वागत करने के लिए तंयार हैं । महाबोधि सोसाइटी (बनारस) 
' के महामंत्री से भी डॉ० साहब को तार मिला कि यदि दलित भाई बौद्धछर्मा का 
स्वागत करें तो उनका हृदय से स्वागत है | तार में कहा गया कि बौद्धों में क्रिसी 
प्रकार की धामिक या सामाजिक श्रयोग्यताए नहीं हैं। सभी नववौद्धों को समानता 
का स्तर मिलेगा | वौद्धधर्म में कोई जातिवाद नहीं है । अपनी प्रतिक्रिया व्यक्त करते 
हुए, गांधीजी मे कहा--““यह एक दुर्भाग्यपूर्ण निर्णय है विशेषकर उस समंय, जबकि 
छञ्मांछत अपनी अंतिम अवस्था में है ।. मैं डॉ० अम्बेडकर जंसे महान्‌ व्यक्ति के क्रोध 
का पंथ जानता हूँ; पर धरम ऐसा कोई घेर.या आवररा नहीं है जिसे इच्छानुसार 
जंब चाहे बदला जा सके। वंह तो देह.से कहीं श्रधिक आत्मा का श्रज्ध है।" उधर 
वीर सावरकर और कांग्रंस के ग्रध्यक्ष, डॉ० राजेन्द्र प्रसाद ने भी धर्मान्तर की 
घोषणा पर ं दुःख प्रकट किया। कुछ दलित नेताग्नों ने भी जेसे देवरुखकर तथा 
कजरोलकर ने आश्चयं की भावनाएं प्रदर्शित कीं श्रोर डॉ० साहब के साथी, डॉ० 
सोलंकी ने तो कहा कि अ्रछत नवयुवकों को हिन्दू धर्म में ही रहकर उसमें सुधार 
लाने का प्रयासे करना चाहिए। इसी प्रकार का विचार उनके एक और साथी, जो 
गोलमेज सभा में उनके सहयोगी थे, श्रीनिवास, ते मी प्रस्तुत किया । उन्होंने कहा 
कि धर्मान्तरण से. दलित वर्गों - की सख्यात्मक शक्ति कमजोर हो जाएगी । उन्हें 
चाहिए कि वे अपनी पूरो,शक्ति से अपने भ्रधिकारों के लिए प्ंघं करें। धर्मान्तरण 
के प्रश्न पर एक विकट समस्या उठ खड़ी हुई । न्‍ 

ग्रखबारों ने धर्मान्तेरण की घोषरं। का काफी प्रचोर किया । इससे सबसे 
बहा लाभ यह हुग्ना कि अ्रछुतों पर हो रहे श्रत्याचारों ग्रन्यायों तथा दमनों से 
झ्रधिक से प्रधिक भारंतवांसी परिचित हुंएं। डॉ० साहब अपने निर्णाय पर अ्रडिय 
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थे और उन्होंने हिन्दू समाज तथा धर्म पर कड़े से कड़े प्रहार किए क्योंकि भ्रछत 
होने के ताते वह अछ्तों की पीड़ाओं को भलीभांति जानते थे । निस्संदेह उतका यह 
कथन सही था कि हिंदुसमाज का मूलाघार असमानता है | गांधीजी की प्रत्षिक्रिया 
को समभते हुए, डॉ० अम्बेडकर से कहा कि जीवन में धर्म तो आवश्यक है; पर 
उस धर्म में चिपके रहना कहां की बुद्धिमता है जिसमें कुछ लोगों पर धर्म के नाम 
पर प्रन्याय एवं अत्याचार किए जाते हैं और जिन्हें पशु-स्तर पर रखने का ग्र थों में 
प्रावधान है। डॉ० साहत ने कहा कि वह तो अपने निर्णय पर अ्डिय हैं । यदि 
लोगों को श्रच्छा लगे तो वे उनका अनुसरस्त करें अन्यथा वे अपने पुराने धर्म में 
ही बने रहने के लिए स्वतंत्र हैं। घर्मान्तरण स्वेच्छा तथा विवेक के साथ होना 
चाहिए । 


येवला से लौटते हुए, डाँ० अम्बेडकर डॉ० सदानन्द गालवंकर के साथ ठहंरे 

जहाँ एक हिन्दू मिशनरी नेता, मसूरकर महाराज उनसे मिले । मसूरकर ने, जिन्होंने 
सोवा के दस हजार ईसाइयों को हिन्दू-घमं में शुद्धि के पश्चात्‌ मिलाया था, तीन 
घण्ठे तक बातचीत की । उन्होंने डाँ० साहब को बहुत समफाने का भ्रयास किया 
कि सवर्ण हिंदुप्ों के हृदयों में अवश्य परिवर्तत होगा । उन्हें धर्मान्तरण का प्रोग्राम 
रहु कर देना चाहिए; लेकिन डॉ० साहव ते कहा कि वास्तव में धर्मान्तरण की 
घटना को रोकना हिंन्दुश्रों के हाथों में है, हालांकि हिन्दुओं के हृदय-परिवरतंत की 
बात खोखली है । सर्ण हिन्दुओं के हृदयं-परिवर्तत की बात को प्रागे बढ़ाते हुए, 
डॉ० अम्बेडकर ते मसू रकर से कहा --“महाराष्ट्रं के ब्राह्म शों द्वारा हमारे एक कार्य- 
कर्ता, श्री के० के० संकट, को शंकराचार्य की गद्दी पर एक'वर्ष विठाया जाए झौर_ 
चितपावन ब्राह्मणों के सौ परिवार अपने नये शंकराचाये को, हृदय-परिवर्त न 
तथा समानता के प्रमाण के रूप में, साष्टांग प्रसाम करें, तो मैं .समभूगा कि 
सवर्ण हिन्दू परिवर्तित हो सकते हैं ।” दया. ऐसा करवाना सम्भव था ? कतई 
नहीं । डॉ० अम्बेडकर भी यह अच्छी तरह जानते थे कि चितपावन ब्राह्मण ऐसा 
किसी भी कीमत पर नहीं कर सकते थे । विचारे मसूरकर उनके तकों से- शान्त 
हो गए। - 


न केवल सवरण हिन्दुमों ने डॉ० अम्बेडकर हारा धर्मान्तरण की घोषणा की 
निन्‍दा तथा विरोध किया, वल्कि कुछ दलित नेताओं ने भी उसे अ्रच्छा नहीं समझता । 
बावू जगजीवनराम भी धर्मान्तरण के विरुद्ध थे क्योंकि वह स्वय कांग्र स में थे और 
डॉ० राजेन्द्र प्रसाद जैसे हिन्दू नेताओं के वह अधिक प्रभाव में थे, धर्मान्तरण की 
घोपणा का इतना विरोध हुआ कि बहुत से अछत भाई भी डॉ7ं० अम्बेडकर के 
आन्दोलन से दूर हो गए; लेकिन डॉ० साहव का निर्णय ग्डिग था क्योंकि ऐसा 
उन्होंने बड़ा सोच-समककर किया था । वे निरन्तर अपने घधर्मान्तरण का झौचित्य 
स्थापित करते रहे । पूना में 2- 3 जनवरी 4936 के दिन प्रोफेसर एन० शिवराज 
की अध्यक्षता में महाराष्ट्र अस्पृश्य युवक परिषद्‌ हुई जिसमें डॉ ० साहव ने स्पष्टत: 
कहा--'यदि सभी हिन्दू देवी-देवता भी साक्षात्‌ न्लाकर कहें कि हिन्दू-धर्में का 
परित्याग मत करो, तो मैं उनकी बात भी नहीं मानू गा ।/ 
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हे ' डॉ० अ्रम्बेडकर ने दलितों को यह चेतावनी भी दी कि धर्मान्त्रण के संदर्भ 

में यह गलत धारणा त्याग देनी चाहिए कि ऐसा करने से तारकीय स्थितियों से 
फौरन छुटकारा मिल जाएगा श्रौर समानता की दुनियाँ में वे प्रवेश कर जायेंगे। 
वे किसी भी धर्म में पदापंण करे, उन्हें स्वतत्रता तथा समानता के लिए संघर्ष 
करना पड़ेगा । इस तथ्य से हम अ्रच्छी तरह अवगत हैं कि हम कहीं भी जाने की 
इच्छा करते हों, चाहे इस्लाम में, श्रथवा सिक्व या ईसाई धर्म में, हमें श्रपनों 
कल्याण के लिए, भारी प्रयास करना पड़ेगा । यह सोचना बिल्कुल मूखंता होगी कि 
यदि हम इस्लाम को स्वीकार कर लें तो हम में से प्रत्येक नवाब बन जाएगा अथवा 
ईसाई-धर्म में चले जाए तो प्रत्येक झअछुत पोप बस जाएगा। आप वहीं भी जाए 
संघर्ष करना तो हमारे लिए अनिवायं होगा ।” समानता प्राप्त करने की भ्रभिलापा 
हिन्दू समाज एवं धर्म में रहते हुए, कभी पूरी नहीं होगी क्‍यों वे भनुस्मृति पर 
आधारित हैं जो श्रसमानता तथा दासता का प्रतीक है। हमारे सामने केवल रोटी 
रोजी का ही भ्रश्न नहीं है। धमनन्‍्तरण के पीछे कोई और पचित्र ध्येय है जो 
दलितों को आत्म-सम्मान, आत्म-शक्ति और प्रात्म-सज्भुठन प्रदान करेगा । यह थी 
उनकी भीम-प्रतिज्ञा, जो 4 श्रक्टूवर, 926 के दिन नागपुर में साकार हुई। 
वस्तुत: उनके द्वारा धर्मान्तरण दलितों की आध्यात्मिक-शक्ति बढ़ाने का एक अयास 
था, न कि श्रपती किसी स्वार्थ सिद्धि के लिए कोई पग। उनके धर्म॑-परिवतंन में 
वैयक्तिक एव सामाजिक दोनों ही पक्ष निहित थे जिनसे न केवल ग्राध्यात्मिक 
संतुष्टि मिलती है, बल्कि मानवीय सद्भठन भी सुदृढ़ बनता है। 


अधिक नेता एवं सदस्य : 

गवनंमेण्ट ऑफ इण्डिया एक्ट 935 के मातहत, सन्‌ 4937 में प्रान्तीय 
स्वायत्तता शासन-प्रणाली प्रचलित होने जा रही थो और उधर भारत में नए 
चुनावों की सरगर्भियाँ प्रारम्भ हो गई' थीं। श्रत्येक दल चुनाव लड़ने की तेयारी में 
लीन हो गया । डॉ० अम्बेडकर ने, अपने साथियों के सहयोग से, श्रगस्त 4936 में 
स्वतंत्र मज़दर दल (इण्डिपेन्डेण्ट लेबर पार्टी) की स्थापना की और ऐसे कार्यक्रम 
की विस्तृत योजना प्रस्तुत की जिसमें भूमिहीनों, गरीब किसानों तथा मजदूरों की 
तात्कालिक समस्याझ्रों का विवेचन एवं समाधान था। इस दल का दृष्टिकोण केवल 
अ्रछतों तक सीमित नहीं था, वल्कि समस्त क्रिसान-मज़दूर वर्ग तक्र व्यापक था, 
हालांकि उसका काये क्षेत्र बंबई प्रान्त ही था | दल ने यह लक्ष्य निर्धारित किया कि 
वह जनसमूहो' को जनतंत्र की पद्धतियों की शिक्षा देगा, उनके समक्ष सही विचार- 
घारा प्रस्तुत करेगा और विधायनी प्रक्रिया के माध्यम से राजनीतिक कार्यों के लिए 
उन्हें सज्भठित करेगा। डॉ श्रम्बेडकर का मज़दूर दल स्पष्टतः प्रतिक्रियावाद, 
पुजीवाद, ब्राह्मणवाद, सामन्तवाद, धर्मान्धवाद ग्रादि का घोर विरोधी था श्रौर 
वह चाहता था कि देश में, ऐसी उत्तरदायी सरकार की स्थापना हो जो मजदूर वर्गं 
के हितों की रक्षा करने में सहयोग दे । . 

चुनाव की प्रारम्भिक तैयारियों के पश्चातू,डॉ० अम्बेडकर वायु-परिवर्तन 
की दष्टि से, ।2 नवस्वर 936 को जेनेवा के लिए रवाना हो गए । बाद में 


[57 


लन्‍्दन गए और ।4 जनवरी !936 को भारत वापस लौट आ्राए। कहा जाता है 
कि डॉ० साहव की यात्रा विशेषकर लन्दन जाने की थी, जहाँ वह ब्रिटिश अधि- 
कारियों से यह विचार करके आए कि दलित वर्गों द्वारा सिकख घर्मं अपनाने के 
बाद, क्‍या उनके राजनीतिक हित नए संविधान में सुरक्षित रहेंगे ? जब. वह वापस 
ग्राए तो यह अफवाह उड़ गई कि वह किसी यूरोपियत लेडी से विवाह कर लाए 
हैं; परन्तु जब भीड़ ने, जो उनके अभिननन्‍्दन के लिए आई थी, बाबा साहब को 
अकेले देखा तो आएचय में पड़ गए । बाबा ने इपर अफवाह का खण्डन किया कि 
विवाह करनों का उनका कोई इरादा है। शीघ्र ही उन्होंने चुनाव आन्दोलन 
प्रारम्भ कर दिया और सारे बंबई प्रान्त का दौरा किया। 75 सीठे' बंबई काउ - 
सिल में थीं जिनमें से 5 दलितों के लिए सुरक्षित थीं। स्वतंत्र मजदूर दल को 7 
उम्मीदवारों नो चुनाव लड़ा । उनमें से 5 उम्मीदवार चुने गए | पहली वार इतना 
बड़ा चुनाव लड़ा गया था। इसलिए इस सफलता पर महाराष्ट्र के दलितों में 
खुशी की लहरे दोड़ गई । दलितों के लिए सुरक्षित सीटो में से कांग्रेस केवल दो 
सीटे' जीत प्राई । राजनीतिक क्षेत्र में एक्र प्रकार का तहलका मच ग्रया, क्यो कि 
काउन्सिल में डॉँ० भ्रम्पेडकर का होता कांग्रेस दल के लिए एक चुनौती थी। वे 
कांग्रेस के कट्टर झ्ालोचक थे श्रौर कांग्रेस को राजनोतिक चालो' को भली भांति 
जानते थे । 


9 जुलाई 936 को बंबई प्रांत में काग्रे स द्वारा मंत्रि-मण्डल गठित किया 
'* गया जिस पर डॉ० साहब ने कहा कि किस प्रकार ब्राह्मणवाद सरकार पर छा 
गया है क्यो कि अधिकतर मंत्रोगण ब्राह्मण थे । उनमें से कोई भी दलित वर्ग से 
नहीं लिया गया था। काउन्सिल में एक सरकारी बिल पेश किया गया जिसके द्वारा 
अछू्तो के लिए 'हरिजन' शब्द के प्रयोग की सिफारिश की गईं। डॉ० अम्बेडकर,_ 
दादा साहेव गायकवाड़ तथा अन्य सदस्यों से इस शब्द का कड़ा विरोध किया; 
परन्तु बहुमत होने के कारंण, कांप्रत ने वह शब्द अछतो' के मत्ये मढ़ दिया । दादा 
साहेव ने यह पूछा भी कि यदि अछत लोग 'हरिजन--ईश्वर के लोग हैं, तो क्या 
सबरा हिन्दू किसी दानव से सम्बन्धित हैं ? डॉ० साहब ने भी कड़ा विरोध किया 
ओर कहा कि हम वाद में मिलकर किसी ग्रच्छे शब्द का चुनाव करके बत्तला 
दे गे, क्यों कि “हरिजन' शब्द में पाखण्ड की ब्‌ झाती है। जब डॉ० ग्रम्बेडकर 
के निवेदन को ओर कोई घ्यान नहीं दिया गया तब उनके दल के सभी सद्रस्य, 
विरोध प्रकट करने को दृष्टि से, हॉल के बाहर चले गए ग्र्थात्‌ उन्होंने विरोध में 
धवॉक-भ्राउदट” किया । हा/रजन' वास्तव में हरि का भक्त ही होता है जो राम तथा 
रामायण में अट्ट श्रास्था रखता है। सभी दलितों को 'हरिजन! नाम देना एक 
प्रकार का थोपा हुआ अन्याय था जिसे आज भी दलित .पसन्द नहीं करते । 


महाराष्ट्र में, महार लोग गांवों में अधिकतर चौकीदारी का काम करते थे 
जिसके बदले में उन्हें 'बतनी” भूमि मिली थी; लेकित उस पर उनका कोई अधि कार 
नहीं था। भारत में डॉ० अम्बेडकर प्रथम विधायक थे जिन्होंने वतनी-व्यवस्था 
को समाप्त कर जोतने वालों का भूमि १र अधिकार हो, इस आशय का बिल 
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प्रान्तीय कौंसिल में पेश किया; परन्तु सरकार का रुख पक्ष में न होने के कारण, 
वह पास. न हो सका । कोंकण की ख्ोती-प्रथा, जो जमींदार प्रथा जैसी थी, समाप्त 
करने के लिए भी, डाँ० अ्रम्बेडकर ने एक बिल प्रस्तुत किया था जिसके समथ॑त्त में 
वेकई जिलों के किसान-मज़दूरो, क़ो कौंसिल- हॉल के समक्ष लाए थे; परल्तु 
कांग्रस सरकार नहीं चाहती थी डॉ० साहब का कोई कार्य-क्रम सफल हो । फलत 
वह बिल भी पास न हो सका ! 


30 दिसम्बर, 937 को डॉ० अम्बेडकर, दलित वर्ग शोलापुर जिला 
कान्फुस में भाग लेने पण्ढरपुर गए जंहाँ उन्होंने बतलाया कि दलितों के समक्ष 
तीन प्रभुख समस्याएं हैं; प्रथम, क्या कभी हिन्दू समाज में दलितों को समानता का 
स्तर प्राप्त होगा; द्वितीय, क्या उन्हें राष्ट्रीय सम्पत्ति में से न्‍्यायोचित हिस्सा मिलेगा 
श्रौर तृतीय, क्या श्रात्म-सम्मान तथा श्रात्म-सहायता का आन्दोलन सफल होगा ? 
प्रथम के सम्बन्ध में उन्होंने कहा कि जब तक जाति व्यवस्था है, उन्हें समानता का 
स्तर नहीं मिल पाएगा । द्वितीय के सम्बन्ध में, कांग्रेस का व्यवहार बड़ा खेदजनक 
है क्‍यों कि वह श्रछतों की भ्राथिक स्थिति सुधारने के लिए न तो कोई कदम उठाती 
है श्रौर न ही उठाए गए कदमों का समर्थव करती है । कांग्रस तो पु जीपतियों का 
सच्भुठन है। भ्रत: जब तक कांग्रेस पर पूजीपतियों का आधिपत्य है शौर वह सरकार 
में है, दलितों को भ्पने आर्थिक उत्थान की कोई उम्मीद नहीं करनी चाहिए । 
ग्रावश्यकता है कि इन पजीपतियों के विरुद्ध संगठित हुआ जाए और स्वतंचता- 
पूर्वक आर्थिक प्रगति की शोर ध्यान दिया जाए। तृतीय समस्या को लेकर उन्होंने 
कहा कि उस श्रान्दोलन से उन्हें कुछ प्राप्त ही होगा, खोयेगे नहीं। वहाँ से वह 
मातंग फ़ास्फॉस में गए जहाँ उन्होंने कहा कवि लोगों को एक दल के प्रति भक्ति-भावना 
का त्याग होना चाहिए; भप्रन्यथा यहाँ जनतंत्र का गला घचुट जायगा ! 


ग्रौद्योगिक-विवाद बिल के श्रन्तगत, मज़दरों के हड़ताल करने के श्रधिकार 
को कुछ विशेष परिस्थितियों में श्रवंध घोषित करने का श्रधिकार सरकार को मिला 
था, जिसका विरोध डॉ० साहव ने किया और उसके विरोध में उनके मज़द्र दल 
तथा प्रान्तीय ट्रंड यूनियन कांग्रंस ने 7 नव्नम्बर, [५38 को बबई की मिलों प्रौर 
कारखानों में, तथा अन्य नगरों की मिलों झर कारखानों में, एक दिन हड़ताल 
करने की घोषणा की । डॉ० ग्रम्बेडकर तया श्रन्य मजदूर नेताओं ने स्वयं लाउड- 
स्पीकरों से प्रचार फिया । सरकारी विरोध के बावजंद भी, वह हड़ताल सफल रही 
जिसका भारी श्रेय डॉ० श्रम्बेडकर और उनके स्व॒तंत्र मजदूर दल को मिला | डॉ० 
अम्बेडकर बसे दीन हीनों के मसीहा तो थे ही, पर मज़दरा की कुछ हड़तालों का 
सफलतापूर्वक सचालक करने के पश्चातूं वह मज़दर नेता के रूप में प्रतिष्ठित हो 
गए | मज़दर आन्दोलन को लेकर, वह साम्यवादियों से भी भिड़ गए क्यो कि वे 
मज़दरो' केजीवन के व्यावहारिक पक्ष को उपेक्षा कर, उन्हें हड़तालों में ढकेलकर, 
साम्यवाद का प्रचार करते हैं । डॉ० साहव ने श्रमिकों से कहा कि दुनिया में दो 
वर्ग मुख्य हैं--धनी झौर तिर्धन, शोषक एवं शोपित । मध्यम वर्ग, वह तो एक छोठा 
सा वर्ग है। झ्तः मज़द,री को सोचना चाहिए कि उनके निर्धन होने का क्‍या 
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कारण है ? उनकी गरीबी का मुख्य कारण शोपकों की घनिकता में है। उनकां 
काम है कि विना किसी क्ेदभाव के, वे मजद र-मोर्चा तैयार करे और उन्हीं 
प्रतिनिधियों को चुने! जो उनके हिंतों की संच्ची सुरक्षा कर सके । यदि वे इतना 
करले', तो सभचंत: कोई भी मज़द र॒ रोटी, कपड़ा और मंकान के अ्रभाव में मृत्यु 
को प्राप्त न हो । डॉ० श्रम्वेडकर के तर्कों की शेक्ति एवं तीक्ष्णता को देखकर 
कम्यूनिस्ट नेता भी आशचये में पड़ गए और उनके विरोधी भी यह सोचने लगे कि 


डॉ० अम्बेडकर भूमिहीन मजद रो, श्रमिकों किसानो के एक प्रभावशाली नेता के 
रूप में उभर रहां है । 


.. वंवई में मिलों के बुनाई जैसे कुछ विभागों में अछतों को नौकरी नहीं दी 
जाती थी क्यों कि वहाँ धागे को मुह से काटना पड़ता था, जिसको छने से सवा 
हिन्दू मज़दूरों को पाप लग जाता था। उधर रेलवे विभाग में भी पोर्टर तक की 
नौकरी अछुतो' को नहीं दी जाती थी क्‍यों कि पोर्टरो से स्टेशन मास्टर घरेल्‌ 
काम करवाते थे श्रीर इसलिए उनका सवर्ण हिन्द होना आवश्यक समझा जाता 
था | डॉ० अम्बेडकर ने इत श्रत्यायो के प्रति. वार-वार आवाज बुलंद को और 
मनमाड रेलवे के अ्रछत मज़द रो की सभा में, उन्होंने कहा : “ब्राह्मएगवाद ओर 
पूजीवाद ये दो, श्रमिको' के शत्रु हैं क्यो कि दोनो' ही समता, स्वतंत्रता और भ्रातृ- 
भाव के प्रतिकल हैं ।” इस प्रकार हर जगह डॉ० साहव ने मझद रो' को भ्रन्याय 
के प्रति संघ करने की प्रे रणा प्रदात की जिसके अभाव में वे अपने भ्रधिकार प्राप्त 
नहीं कर सकते । 


बबई के मज़द र ग्रान्दोलन तथा हड़तालो से कम से कम दो वातें उभर 
कर सामने आई । प्रथम, यह सिद्ध हो गया कि डॉ० अम्बेडकर श्रमिक मोर्चा पर भी 
सफल हो सकते हैं। उनके संगठन ने महत्त्वपूर्ण भूमिका अदा की और मज़द रो 
के सच्चे हितो की रक्षा में योगदान किया । एक मजद र नेता के रूप में, उनकी 
प्रतिष्ठा स्थापित हो गई और अखिल भारतीय श्रमिक समस्याओ के क्षेत्र में उनको 
स्वीकार किया जाने लगा। द्वितीय, डॉ० साहब ने अपने मंजुद र श्रान्दोलेन को 
कम्पूंनिस्टी' से विल्कुल श्रलग रखा क्यों कि उनका यह स्पंष्ठ मेत था कि कम्यूनिस्ट 
लोग, अपने राजनीतिक उहद श्य की पूर्ति के लिए, मजद रो' का शोपण करते हैं श्ौर 
उनका सही मार्ग-दर्शन नहीं करते । डॉ० साहब इतने प्रेभावशाली नेता हो गए कि 
उत्तर प्रदेश के किंसान-मजदर नेता, स्वामी स जानन्द, उनप्ते बंबई में मिले और 
आग्रह किया कि वह साम्राज्यवाद के विरुद्ध संघंप करने के लिए, कांग्र स में शामिल 
हो जायें; लेकिन विद्वान्‌ डॉक्टर ने कहा कि कांग्र स स्वतः प्‌ जीवाद तथा ब्राह्मण॒वाद 
का शिकार है| वह साम्राज्यवाद का क्या मुक्ावला करेयी ? कांग्रेस तो संवैधानिक 
मशीनरी को, क्रिसान-मजद रो के हितो का बलिदान कर, पूजीपतियो' के हितो 
तथा निहित-स्वार्थों की पूर्ति मे प्रयोग कर रही है। अतएव उन्होंने कांग्रस में 
शामिल होना कतई स्वीकार नहीं किया । स्वामीजी उनके तकों के समक्ष विल्कुल 
चुप हो गए । 


डॉ० अम्बेडकर ने बंबई के गवनंर को महार बटालियन की स्थापना का 
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सुझाव विया जिसे गवर्नर ने सहर्ष स्वीकार कर लिया । जैसे ही अपने नेता से महारों 
को आदेश मिला, वे सेना मे स्रती हो गए और इस प्रकार एक अच्छी वटालियन 
की स्थापना हो गई । उधर -वाइसराय ने डॉ० अम्बेडकर को “सुरक्षा सलाहकार 
समित्ति' का सदस्य मनोनीत कर दिया । एम० सी० राजा भी इस समिति 
के सदस्य बनाए गए थे। डॉ० अम्बेडकर ने ब्विटेन के भारत-मंत्नी से इस 
बात-की शिक्रायत की कि कार्यकारिणी मे' दलितो' का कोई प्रतिनिधि नहीं लिया 
गया जिसका फल आगे चलकर भ्रच्छा हो तिकला। उधर माचे, 942 मे, सर 
स्टेफर्ड क्रिप्स ब्रिटिश सरकार की श्रोर से एक योजना लेकर भारत ग्राए जिसमे 
भारतीय संघ के प्रांतो' को संघ से पृथक्‌ होने का अधिकार (प्रात्म-निर्णय) दिया 
गया था । किसी भी दल ने उसे स्वीकार नहीं किया, क्‍यों कि उसमे विभाजन 
सिद्धान्त निहित था। उसमे दलितों की तो बिल्कुल ही उपेक्षा की गईं थी । 
इसलिए डॉ० साहब ने क्रिप्स थोजना को दलितो' के साथ विश्दासघात कहा । 


डॉ० अ्रम्बेडकर की योग्यता तथा सेवाश्रो' को देखते हुए, भारत के वाइस- 
राय ने 2 जुलाई, 942 को उन्हें अपनी कार्यक्रारिणी समिति (एक्जीक्यूटिव 
कौंसिल) मे' एक सदस्य के रूप मे नियुक्त किया श्रौर उन्हें, उनकी श्रम-समस्याप्रो' 
में' रुचि देखकर श्रमविभाग सौंथगा गया इस प्रकार उन्होने अ्रम-मंत्री के पद 
को सुशोभित किया । भारत के राजनीतिक इतिहास मे, यह एंक अपूर्वे घटना थी । 
उससे समूचे दलित समाज में उत्साह एवं उल्लास का वात्तावरण पैदा हुआ । जब 
डॉ० अम्बेडकर 8 जुलाई को नागपुर पहुँचे तो उनका भव्य स्वांगत हुआ्ना । उर्सी 
दिन एक सभा मे उहो ने गोलमेज परिषद्‌ से लेकर दलितो' की राजनीतिक प्रगति 
का व्यौरा बतलाते हुए कहा, “सरकार की परिवर्तित नीति श्रछतो के विरुद्ध है । 
क्रिप्स योजना इसका प्रत्यक्ष प्रमाण है । यह योजना श्रछ्ृतो' के साथ एक विश्वास- 
घात है | उधर मुस्लिम लीग की नीति मे भी .परिवतंन्र हुआ है । मुसलमान पहले 
पग्रपने को अ्रल्पसंख्यक मानते थे; परन्तु अब- वे अपने को 'राष्ट्र' मानते हैं। गेर- 
मुपलमानों' मे, ये मुस्लिम नेता कोई भेदभाव नहों करते । भारत के राजनीतिक 
जीवन में हम अश्रपना स्वंतत्र अस्तित्व चाहते हैं। दलित समाज हिन्द समाज का 
का अंग नहीं है, वल्कि वह स्वतंत्र समाज है. श्रौर इंसलिए उसको राजनीतिक 
अ्रधिकार चाहिए यही मेरा द्‌ढ़ विचार है| श्राज हेमारे स्वतंत्र अस्तित्व को 
खतरा पैदा हो गया है । इसलिए, हमें श्रधिक संगठित एवं सवक रहने की श्राव- 
श्यक्रता है हमारा संघर्ष न्याय एवं मानवत्ता के लिए है। बह कतः न्यायोचित है ।!! 
प्रन्त में, डॉ० अम्बेडकर ने दलित जात्ति के एकत्र नर-नारियों से कहा; “हमारा 
संघर्ष सत्ता या सम्पंत्ति के लिए नदहीं--बल्कि स्वतंत्रता के लिए है। अतुएब पढ़ो, 
संगठित वनो. और संघर्ष करो ।”” इसी सभा में ऑल इण्डिया शैड्युल्ड कास्ट्स 
फेडरेशन की स्थापना भी हुई जिसका महामंत्री पी० एन० राजभोज को बनाया 
गया । एक प्रस्ताव में सरकार से मांग की' गई; कि अछतों को सभी दष्टि से 
पृथक_ माना जाता है, इसलिए उनके लिए पृथक बस्तियों का निर्माण हो और 
इसके लिए एक सेटलमेण्ट कमीशन नियुक्त किया जाये । 


[6] 


डॉ० अम्बेडकर ने, श्रम-मंत्री की हैसियत से, जो कुछ संभव था, वह 
दलितों की भलाई के लिए किया । सरकारी पद पर होते हुए भी वे दवी जबात 
से कभी नहीं वोले झौर दलितों के हितों की सुरक्षा के लिए, वे सदव काम करते 
रहे । नागपुर में एक सभा में, डॉ० अम्बेडकर ने बतलाया' “एक वार मैं लाड्ड 
लिनलिथगो के पाश्न गया और उनसे मैंने खुले दिल से शिक्षा सम्बन्धी खर्चों पर 
बाते कीं। मैंने उनसे कहा कि यदि आपको गुस्सा न गए तो मैं एक प्रश्त पूछना 
चाहता हूँ । उन्होंने कहा, “हाँ, अवश्य पूछिए ।? “क्या यह सच नहीं है कि मैं 
श्रकेला 500 ग्रेजुएटों के वराबर हूँ ? ” डॉक्टर साहब ने पूछा । “हाँ में मानता 
हूँ लार्ड लिनलिथगो ने स्वीकार किया। फिर डॉ० साहब ने पूछा कि इसका 
कारण क्या है? उन्होंने कहा कि वह नहीं जानते । इस पर डा० अम्वेड कर ने 
उन्हें समकाया कि प्रपनी मेहनत से प्राप्त की हुई विद्वता इतनी है कि शासन के 
किसी पद पर बैठकर वह उसे संभाल सकते हैं । मुझे ऐसे ही विद्वान चाहिए जो 
शासन में रहकर दलितों की अच्छी देखभाल कर सके । यदि आप चाहते हैं तो ऐसे 
को पैदा करना होगा । केवल क्लके पैदा .करने से काम नहीं चलेगा । लार्ड लिन- 
लिथगो ने डा० साहब के तर्को को माना श्रौर उसी वर्ष ।० दलित विद्यार्थियों 
को उच्च शिक्षा के लिए,- विलायत भेजा । डा० ग्रम्बेडकर ने ही अन्य ध्रभी 
सरकारी सेवाश्रो' मे दलितो' को सुरक्षित स्थान प्राप्त करवाए | उनके केन्द्रीय 
कार्यकारिणी मे होने से समस्त दलित समाज का सम्मान बढ़ा ग्रौर केन्द्रीय 
मन्त्रि-मण्डल में दलितों का स्थान सुरक्षित,सा हो गया। दलितो' की संख्या 
देखते हुए, डा० साहब ने कार्यकारिणी में तीन, सदस्यों की मांग की थी। 


इसी बीच देश की राजनीतिक स्थिति गम्भीर हो गई। अपने रायगढ़ 
(940) के वापिक प्रधिवेशन में, कांग्रेस ने भारत को विभाजित करने के किसी 
भी प्रयास की निन्‍दा की। उसी वर्ष मुस्लिम लीग ने अपने लाहोर श्रधिवेशन में 
एक प्रस्ताव पास करके मुतलमानों के लिए पृथक्‌ स्थान श्र्थात्‌ स्वतंत्र पाकिस्तान 
की मांग पेश कर दी थी । एक ओर सभी लोग प्रयास कर रहे थे कि भारत की 
एकता बनी रहे; परल्तु दूसरी ओर जिन्ना भारत को विभाजित करने पर तुल गए 
थे। डॉ० अम्वेदकर इन घटनाओ्रों को बड़ी सावधानी से देख रहे.थे। भारत में 
साम्प्रदायिक दंगे भी प्रारम्भ होने लगे । इसी वर्ष डॉ० साहव का प्रथ 'धॉट्स प्रॉन 
पाकिस्तान! प्रकाशित हुआ, जिसमें उन्होंने, मानव सहार रोकने के लिए, भारत को 
हन्दुस्तान तथा पाकिस्तान में विभाजित करने के पक्ष में त्कं दिए। डॉ० साहब 
न बड़े ही ठोस तथ्यों के आधार पर, इस विभाजन का समर्थेत्र किया था। उन्होंने 
सबर्ण हिन्दुप्नों की आलोचना की; पर मुसलमानों की मनोवृत्ति तथा समाज-पद्धति 
की भी वहुत ही कंटु आलोचना की है। मुसलमानों ने, अपने राजनीतिक उद्देश्य 
की प्राप्ति के लिए, जो मार्ग अपनाया था, उसको डॉ० अम्बेडकर ने लुटेरों का ढंग 
कहा है । 


उधर कांग्रेस का मशहूर भारत छोड़ो'--अगस्त 494 का प्रान्दोलन 
प्रारम्भ हो गया जिसके फलस्वरूप कांग्रेस के सभी बड़े नेत्ता गिरफ्तार कर लिए गए । 
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5 जनता - में उच्च जनो फंलं गई और कई प्रांतों में हिसात्मक॑ कार्यवाहियां सरका: 
रोध में शुरू हो गई । कई सप्ताह देश में अ्रव्यवस्था बंनी रहीं। सरकार ने 
अ्रपने दमन-चक्र को चलाकर हिंसक झ्रान्दोलन को दबा दिया। अपनी ग्रसफलता 
को महसूस करते हुए गांधी ने 0 फरंवरी 943 में आ्रागाखाँ महल (पुना) में 
2 ॥ दिन का उपंवास प्रारम्भ कर दिया जिससे सारे देश में चिन्ता का वातांवरण 
पंदा हो गया। गांधीजी के प्रति सहानुभूति दिखाने की दृष्टि से, बापूजी अ्ंणे, 
सर मोदी और नलिनीरंजन सरकार ने वाइसराय की काउ'सिल से स्तीफा दे दिया: 
परन्तु डॉ० अम्बेडकर ने नहीं दिया क्योंकि वह जानते थे कि ऐसा करने से कोई 
लाभ नहीं होगा । राजनीतिक गतिरोध सरकार ने नहीं, बरन हिन्दू-मुस्लिंम विरोध 
ने पैदा किया था और हिन्दू-मुस्लिम एकता ऐसी स्थिति में सम्भव नहीं थी क्योंकि 
जिन्ना साहब मुसलमानों को एक पृथक्‌ राष्ट्र घोषित कर चुके थे। स्वास्थ्य कारणों 
से, गांधीजी को श्रायाखाँ महल से रिहा कर दिया गया। पूना से वे पञ्चगनी चले 
गए। गांधी का प्राशीर्वादं प्राप्त करके श्रप्र ल, 944 में, श्री राजगोपालाचारी ने 
एक पाकिस्तानी योजना जिन्ना के सामने रखी- जिसके अन्तगगंत यह कहा गया था कि 
विश्व-युद्ध के पश्चाप्त एक कमीशन नियुक्त किया जाएगा जो उत्तर-पश्चिम एवं पूर्व 
भारत के जिलों का दौरा करके जनसाधारण के मतों के आ्राधार पर इस बात का 
तिरणुंय करेगा कि बहुमत पृथक होने के पक्ष में है अथवा नहीं । यदि बहुमत पृथक 
होने के पक्ष में होगा तो उसे काये रूप दिया जाएगा। इसी योजना के संदर्भ में 
गांधी बम्बई जिन्ना से मिलने गए और 2 दिन लगातार मुलाकातें होती रहीं; पर 
गांधी हिन्दू-मुस्लिम एकत्ता लाने में बिलकुल अ्रसफल रहे । 


| इन्हीं दिनों डॉ० अम्बेडकर ने गांधी को एंक पत्र लिखकर, यह इच्छा प्रकट 
को कि वह दलितों की कुछ समस्याश्रों को लेकर कोई समझौता करना चाहते है 
क्योंकि वह जिस प्रकार हिन्दू-मुस्लिम एकता के लिए प्रयत्नशील हैं उसी प्रकार 
उन्हें छृत-अछूत एकता का भी यत्व करना चाहिए; लेकिन गांधी ने 6 श्रगस्त ) 944 
के अपने पत्र में उन्हें उत्तर दिया कि श्रछतों की समस्या पर हम दोनों के मोलिक 
मतभेद हैं । श्रम्वेडकंर वर्राश्रम व्यवंस्थां-के विरोधी थे, जत्र कि वे उसके कट्टर समर्थक 
थे। गांधी चाहते थे कि अ्रछूत हिन्दू धर्म में ही जहां हैं वहां रहें, हालांकि उनके 
साथ श्रेच्छा व्यवहार किया जाए; परन्तु श्रम्बेडकर दलितों को स्वतन्त्र तथा सबके 
संमान देंखनों चाहते थे । निश्चय हीं, अंम्बेडकर वर्णाश्रम व्यवस्था के विरुद्ध थे; 
पर हिन्दू-धर्म का भी उन्हें गांधी द्वारा विरोधी माना जाना एक भूल थी । क्रिप्स 
योजना के ग्रन्तगंत, मुस्लिम लीग की मांग के अनुसार, भारत के विभाजन का 
सिद्धान्त विद्यमान था, इसनिए,वहं राजाजी की पाकिस्तानी योजना के श्राधार पर 
जिन्ना से समर्भीता करने के लिए बम्बई गए और कई सप्ताह वाले करते रहे; लेकिन 
चूकि क्रिप्स योजना में श्रछृतों की राजनीतिक मांगों को कोई महत्त्व नहीं दिया 
गया था, इसलिए गांधी ने अम्बेडकर की ओर कोई ध्यान ही नहीं दिया, हालांकि 
वे समभौते के लिए बड़े उत्सुक थे। बलवान के सामने भुकना, नम्नता दिखाना, 
औऔर.सीधे-सादे पर श्रकड़ना, राजनीति की एक कहावत है। अतएव, राजनीतिश् 
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के रूप में, गांधी कोई अ्रपवाद नहीं थे | गांधी जिन्ना जैसे मुस्लिम नेता के सामने 
श्रपनी दुम हिलाते डोलते थे, जबकि अपने ही धर्म भाई अम्बेडकर को ग्रांखें दिखाते 
ग्रौर दलित-समस्यात्रों के सम्वच्ध में टालमठोल नीति का अनुसररख करते । गांधी 
तथा कांग्रेसी नेताओं ने ही भ्रपनी नीतियों से मुसलमानों को मजबूर कर दिया 
था कि वे हिन्दुओं से पृथक होने की मांग रखें । फलतः भारत का विभाजन स्देव के 
लिए हो गया । 


संविधान के जनक : 
अब यह निश्चित हो गया है कि डॉ० भ्रम्बेडकर भारतीय सविधान के मुख्य 
तिर्माता थे । श्राज बीसवीं सदी का उन्हें बहुत , बड़ा स्मृतिकार माना जाता है। 
कौन सी परिस्थितियां उन्हें ऐसे उच्च शिखर पर ले गई, यह देखना श्रावश्यक हैँ । 
प्रतएवं संविधान-सभा में प्रवेश करने के पूर्व कुछ महत्त्वपूर्ण घटनाओं का जिक्र यहां 
करना आ्रावश्यक है । 
जूच ]945 में, डॉ० अम्बेडकर का एक महत्त्वपूर्या ग्रथ 'कांग्रंस और गांधी 
ने अछुतों के लिए क्या किया ?' प्रकाशित हुआ, जो कांग्रेस, गांधों तथा गांधीवाद 
की समीक्षा का एक प्रामाशिक विवेचन हैं। डॉ० साहव का' मुख्य विचार यह था 
कि कांग्रेस पार्टी ने सन्‌ )2 !7 में एक प्रत्ताव पास कर जो अछूतों की समस्या को 
स्वीकार किया, वह एक दिखावा अधिक था,। गाँधी और कांग्रस ते दलितों को 
- राष्ट्रीय जीवन में एक स्वतन्त्र तत्तत के हूप में उभरते से रोका और उनकी प्रयोग्यताग्रों 
तथा पीड़ाओशों की शोर कोई विशेष ध्यान नहीं दिया । डॉ० भ्रम्बेडकर ने गांशीवाद 
का प्रबल खण्डन किया ग्रौर लिखा कि सामाजिक तथा आर्थिक दृष्टि से, गांछीवाद 
एक प्रृतिक्रियावादी विचारधारा है जो दलितों के लिए बड़ी खतरनाक है । वह 
दोपपूर्ण विश्वार्सों तथा सुरक्षाओं से दूषित है । अतएव डॉ० प्रम्बेडकर ने अछुतों को 
चतावनी दी कि वे गांछीवाद से सावध्यान रहें । 
भारतीय राजनीति में क्रिप्त योजना तथा राजाजी योजना के वाद हिन्दू- 
मुस्लिम समान प्रतिनिधित्व की बातें प्रारम्भ हो गई और समान प्रतिनिधित्व क्के 
विषय में समझौता हुआ जिसके अनुसार, वाइसराय की कार्यकारिणी समिति में 
बरावर स्थान मिलना निश्चित हुआा। ईसे समभौते का एक ओर उद्दं श्य यह भी 
था कि कांग्रेस की वकिज्ध कमेटी के सदस्यों को रिहा किया जाएं। यह योजना 
वाइसराय लार्ड वेवल के पास पहुँची जिसके भ्राधार पर वेवल योजना का निर्माण 
हुआ । 2 जून 945 को, लार्ड साहब ने अपने ब्लाडकास्ट भाषण में कहा ८ 
“ब्रस्तावित नई काउ सिल प्रमुख जातियों का प्रतिनिधित्व करेगी और इसमें सघर्ण्स 
हिन्दू तथा मुसलमानों की संख्या समान होगी ।” इसके बाद शिमला कान्फ्रेंस हुई 
जिसमें जिन्ना इस वात पर अंडे गए कि सभी मुस्लिम सदस्यों का निर्वाचन करने 
का अधिकार मुस्लिम लीग को ही मिलना चाहिए | उधर कांग्रेस ने पांच मुस्लिम 
सदस्यों नें से कम से कम एक कांग्रेसी 2स्लिम सदस्य पर वल दिया; परन्तु जिन्ना 
न माने और शिमला कारस्फ़रेस असफल हो गई। इसी बीच लाड वेवल अगस्त 
]945 में लन्‍्दत कुछ सलाह करने गए और लौटकर सितम्बर में आम चुनावों की 
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धोषणा की । फलत: सभी दलों ने चुनाव तैयारियां आ्रारम्भ कर दीं । 
कांग्रंस के पांस अधिक धान था। उसकी चुनाव मशीनरी भो सुदृढ़ थी । 

श्रत: उ्तते भारत छोड़ो! नारे के साथ चुनाव अभियान शुरू कर दिया | उधार 
जिन्ना ने "पाकिस्तान या नष्ट हो जाओ” का नारा लगाया जिसकी पूतति के लिए 

मुस्लिम समाज ने बहुत पंसा दिया। शेड्यूल्ड कास्ट फेडरेशन के पास न तो धन धा 
भौर न ही कोई मशीनरी; परन्तु फिर भी डॉ० साहव ने पूना की एक सभा से चुनाव 
अ्भिमान शुरू कर दिया। वे जहां कहीं भी गए, उन्होंने दलितों से यही श्रपील की 
कि दे स्वयं संगठित हों श्रीर राजनीतिक सत्ता के लिए संघर्ष करें। उन्हें शासक 
जाति बनकर ग्रपने अध्िकारों वी स्वयं रक्षा करती चाहिए । उन्होंने यह भी कहा 
'कि फिलहःल ही में संविधान-सभा का निर्माण होगा जिसमें अपने प्रतिनिधियों 
का होना झगवश्यक है। प्रपने चुनाव भाषणों में डॉ० साहव ने कांग्रेस तथा गांधीजी 
को कड़ी श्रालोचना की क्योंकि वे अ्रछुतों के हितों की सूरक्षा की ओर उपेक्षा-भाव 
रखते हैं, जबकि मुस्लिम मांयों की श्रोर वे बड़े उदार हैं। इस पर सरदार पटेल 
ने कहा कि कांग्रेस मन्त्रि-मण्डलों का प्रथम कार्य यह होगा कि छुश्नाछत का 
कानूनन खात्मा किया जाए। पटेल ने आगे कहा कि श्रपने समाज के लिए डॉ० 
प्रम्बेडकर की आाकांक्षाएं तो न्‍्यायोचित हैं; पर उनके तरीके गलत हैं । बसे ग्रछतों' 
को पूना-पेक्ट मे” काफी लाभ हुए हैं; फिर भी डॉ० अम्बेडकर गांधी और कांग्रेस 
की तीखी श्रालोचना मे व्यस्त हैं। अन्त मे, कांग्रेस की लोकप्रियता के सामने 


डॉ० साहब की फंडरेशन की पराजय हुई जो दलित जाति के लिए, एक राजनीतिक 
श्राघात था । 


चुनाव के पश्चातू, ब्रिटिश प्रधानमन्त्री एटली ने 6 मार्च 7946 को 
घोषणा की कि “हम श्रल्पसंब्यक दलों को बहुसंख्यक्रों की प्रगति मे. वाध्मक नहीं 
बनने.. देंगे । यह देखते ही डॉ० अम्बेडकर बहुत सचेत तथा सतक हो गए और 
काफी जगहों का दौरा करके अछूतों को भी सावधवान किया । उछार 24 मार्च 
946 को केब्नेंट-मिशन भारत आया जिसने भारत के श्रमुख नेताओं से मुलाकारतें 
कीं । अल्पसंख्यकों के दो प्रमुख नेताग्नों से भी 5 अप्रल 946 को मिशन ने 
मुलाकात की। ये दो नेता डॉ० श्रम्बेडक्र भ्रौर मास्टर तारासिह थे। डॉ० 
श्रम्बेडकर ने दलितों के लिए पृथक चुनाव, पृथक्‌ आवास और नये सत्रिध्लान में 
उतके हितों की सुरक्षा की मांगें प्रस्तुत कीं। चू कि डॉ० अम्बेडकर की स्थिति 
चुनाव, मे हार के कारण कुछ डावार्डांल हो गई थी, इसलिए उनकी मांगों की 
श्रोर पूर्ांत: ध्यांन,नहीं दिया गया। 6 मार्च 3946 को केबिनेंट मिशन से 
पंविधानः सभा तथा अ्न्त:कालीन सरकार की रूपरेखा सम्बन्धी योजना की घोषणा 
की जिंसमे' दलित जाति फेड रेशन की मांगों की उपेक्षा की गई | फलत: फंडरेथन 
के कार्यकर्ताओं ने.संगठित होकर आन्दोलन प्रारम्भ कर दिया। परिणाम यह 
हुआ कि सवर्ण हिन्दुओं तथा अछ्तो' मे मनमुठाव पैदा हो गया । दोनो के बीच 
कटुता तथा उम्नताआ गई । सवर्ण हिन्दू इतने उत्तेजित हो गए कि उन्होंने 
डॉ० अ्रम्वेडकर के भारत-भूषण प्रेस को, जिसके सञ्चालक उनके : पुत्र यशवंतराव 
अम्बेडकर थे, बम्वई मे' जला दिया । ः * 
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इसी बीच डॉ० अम्वेडकर को दिल्‍ली. जाना पड़ा क्‍यों कि वाइसराय को 
कामचलाऊ सरकार की घोषणा करनी थी । अतएवं कार्यकारिणी समिति के सभी 
सदस्यों ने जून, 946 के तीसरे सप्ताह में स्देव के लिए विदाई ली । यहां यह 
वात उल्लेखनीय है कि डॉ० ग्रम्पेडकर एक कुशल एवं साथंक सदस्य सिद्ध हुए । 
जव से डॉ० साहब सदस्य वते थे, उनकी यह इच्छा थो कि अ्रछृतों की शिक्षा के 
लिए कोई शक्षरिक संस्था स्थापित हो और वह स्वप्त उस समय पूरा हुश्ना जब 
उन्होंने पीपुल्स एड्यू केशन सोसाइटी की स्थापना की जिसने अपना प्रथम कालेज 
20 जूत, 946 को प्रारम्भ किया | श्राज यह संस्था महाराष्ट्र में डॉ श्रम्वेडकर 
द्वारा स्थापित कई कॉलेजों तथा होस्टलों का सुञ्चालन कर रही है । इनमें सिद्धार्थ 
कालेज, वम्बई, मिलिन्द कालेज, ओऔरज्भाबाद प्रमुख हैं। औरज्जावाद में शिक्षण 
संस्थाओं की स्थापना का मूल श्रेय डॉ० साहब को ही दिया जाता है। 
केविनेट मिशन ने 6 जून, 946 को हिन्दू-मुस्लिम समाव प्रतिनिधित्व 
के आधार पर ग्रन्त:कालीत सरकार सम्बन्धी योजना की घोषणा की, जिसमें 4 
सदस्य थे--5 कांग्रेसी सवरण हिन्दू, । कांग्रेसी हरिजन, 5 मुस्लिम लीगी ओर 
पारसी, सिख तथा ईसाई, इनका एक-एक प्रतिनिधि; लेकिन हिन्दू-मुस्लिम मतभेदों 
के कारण, कांग्रेस लीग ने अन्त:कालीन सरकार सम्बन्धी योजना को स्वीकार नहीं 
किया था; परन्तु चाइसराय में 29 जून 946 को 80 फीसदी गोरों की काम- 
चलाऊ सरकार की घोषणा कर दी । उधघर डॉ० अम्बेडकर 25 जूत को देहली से 
बम्बई भ्रा चुके थे। वहाँ उन्होंने घोषणा की कि “दलित समाज के साथ जो 
अन्याय हुआ है, उसके विरुद्ध श्रछतों को अहिसात्मक संघपं करना चाहिए ॥” डॉ० 
साहब को अ्व महसूस हुआ कि पूना पैक्ट एक बहुत बड़ी चाल थी क्यों कि संयुक्त 
निर्वाचन से दलितों के असली प्रतिनिधि चुनकर नहीं थ्रा सके श्र -कांग्रे सी-पिट्ठ 
प्रान्तों में चुन लिए गए । झ्तएव डॉ० अम्बेडकर ने. पुना से अपना झ्रान्दोलन प्रारम्भ 
कर दिया ताकि सरकार को पता लगे कि उनका विरोध कैविनेट-मिशन योजना के 
प्रति है जिप्तमें ग्रछतों के हितों की पूर्णतया उपेक्षा की गई है । 7 जुलाई, ।946 
को मिशन योजना के प्रति विरोध प्रदर्शन बम्बई में किया गया और भारतीय 
कांग्रेस कमेटी के कार्यालय के समक्ष भी प्रदर्शनकारियों ने नारे लगाए। जब उनसे 
हू कहा गया कि कल गांधी जी अछत नेताओं से मिलेंगे, तब उनका जुलूस पास 
के एक मेदान में सभा में बदल गया । जहाँ दादा साहब गायकवाड़, बापू साहब 
राजभोज आदि नेताओं ने ग्रपने भापणों में मिशन-योजना, कांग्रेस नीति तथा 
सरकार द्वारा अछूतों की उपेक्षा की आलोचना की । दलित फेंडरेशन के झआदेशा- 
नुसार अन्य प्रास्तों में भी ग्रान्दोलन, प्रदर्शन तथा सत्याग्रह किए गए । केवल बम्बई 
प्रान्त में [[50 सत्याग्रही गिरफ्तार हुए जिनमें 28 महिलाएं थीं । उत्तर प्रदेश 
त्था मध्य प्रदेश में थी हजारों सत्याग्रही गिरफ्तार हुए । कांग्र सी हरिजन नेता, 
जिन्होंने डॉ० अम्बेडकर के श्रम और संघर्ष का सर्देव लाभ उठाणा, उनके आन्दोलन 
के खिलाफ बोलने लगे और उन्होंने उतका समर्थन किया जो अछत्तों की बुनियादी 
भांगों को आलोचना करते थे। बावू जगवीवनराम, डॉ० अम्बेडकर के विरोधियों 
में प्रमुख थे जो सर्दव कांग्र सी-राजनीति के पिट्ठ बने रहे । 
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जिन्ना नहीं चाहते थे कि हिन्दुओं. के साथ किसी वात पर गठबन्धन किया 

जाए। अतएव मुस्लिम लीग ने, 29 जुलाई, 946 को केव्नेट-मिशन के दीघं- 

कालीन तथा अ्रन्तःकालीन दोनों प्रस्तावों को. अ्स्वीकृत कर दिया और पृथक्‌ पूर्ण 
पाकिस्तान की मांग की । इसी मांग के अनुसार मुस्लिम लीग ने 6 अ्रगस्त, 946 

को 'खुला संघ दिवस! मनाकेर हिन्दुश्रों तथा कांग्रेसी सरकार के विरुद्ध विद्रोह 

प्रारम्भ कर दिया । कलकत्ता तंथा नौग्राखाली में मुसलमानों ने छत तथा ्रछत 

हिन्दुओं परं पाशविक श्रत्याचार किए। भारत के भ्रन्य क्षेत्रों में भी अनेक साम्प्र- 

दायिक दंगे हुए जिनके कारण हजारों स्त्री-पुरुष तथा बच्चे मारे गए। जब लीग 

'ने मिशन योजना को अ्रंस्वीकृत कंर दिया तब वाइसराय ने कांग्रेस को अंतरिम 
संरकार गठित करने के लिए, बिना शर्तें निमन्त्रित किया। 24 शअ्गस्त को सरकार 

के 4 सदस्यों के नामों की घोषणा की गई जिनमें दलित जाति के सदस्य के रूप 
में जगजीवनराम जी का नाम भी था। उसे समय डॉ० श्रम्बेडकर फेडरेशन की 

पूजा में हो रही बंठक में थे । उन्होंने शीघ्र ही ब्रिटिश प्रधानमन्त्री इटली को तार 

दिया कि केन्द्रीय सरकार में .कम से कम दो सीटें अरछत्ों को मिलनी चाहिए 

कांग्रस ने हिन्दू-मुस्लिंम समान प्रतिनिधित्व स्वीकार करके मुश्तलमानों को संख्या 

से भ्रध्िक प्रतिनिधित्व दिया था; परन्तु इस बात को कोई ध्यान नहीं रखा क्ि 

झछ्तों को भी उनकी से ख्यानुसार प्रतिनिधित्व मिले | निश्चेय ही गांधी तथा 

कांग्रेस ने अछतोद्धार की अपेक्षा मुस्लिमोद्धार का ध्यान अधिक रखा और परिणाम 

यह निकला कि लार्ड माउण्ट बैटन ने राजनीतिक स्थिति का अध्ययन कर, 3 जूत्त, 

:946 को दो केन्द्रीय सरकारों और दो स'विधान-सभाश्रों की घोषणा की । नेहरू 
तथा गांधी ने श्रखिल भारतीय काँग्रेस समिति पर दबाव डाला कि वह भारत के 

' विभाजन को स्त्रीकार करले । महात्मा गाँधी ने, जो पाकिस्तान की माँग को एक 
पाप मानते थे ग्लौर विभाजन के समर्थकों से यह कहते थे कि भारत के टुकड़े करने 

'से पहले मेरे टुकड़े कर दो ।” अपने भ्रन्दर के राजनीतिज्ञ की प्र रणा से श्रोतप्रोत होकर 
भारत के विभाजन को स्वीकार कर लिया । सत्ता की भ्रूख ने नेताओं के दबोच रखा 

.था। “इसलिए जो कुछ मिले उसे शीघ्र लिया जाए की नीति ने देश का विभाजन 

करवा दिया । ' ह 


इस प्रकार 2 जुलाई, 947 को माउण्ट बटन योजना के श्रन्तर्गंत भारत 

के दो टकड़े.हो गए, भारतीय संघ पश्लौर पाकिस्तान । 5 श्रगस्त, 947 के दिन 
ये दोनों राज्य स्वतन्त्र हो गए। वड़े संघ के पश्चात भारत को राजनीतिक 
स्वतन्त्रता तो मिली, .पर दुःखान्त की स्थिति में । इस विभाजन की राजनीति में 
प्रछतों को कुछ भी- नहीं मिल पाया था | इसलिए डॉ० अम्बंडकर बड़े चितित थे । 
नहोंने जीवन भर संघर्ष किया ओर दलितों ने बड़ी कुर्बानियाँ कों, श्रपती जाने 
दीं. पर शभ्रत में कोई. ठोस फल नहीं मिला | भ्रतएवं अपने अन्तिम प्रयास की दिशा 
में, डॉ० अ्रम्बेडकर 5 अक्टूबर,: 946 को लंदन पहुँच गए थे। वहाँ वह मंत्रियों 
राज़नीतिज्ञा] और विशेषज्ञों से मिलि ताकि अछतो' के हितों की अच्छी सुरक्षा 
का मार्ग निकल सके । लगभग सभी ने यह सलाह दी कि वह दलितो' के भ्रधिकारों 
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के लिए प्तविधान-सभा में ही संघर्ष करें क्योंकि शीघ्र ही भारतीय अ्रपते भाग्य 
के विधाता बनने वाले है। डॉ० अम्बेडकर चाहते थे कि दलितो' को जनसंख्या के 
आधार पर प्रांतीय तथा केंद्रीय असेम्बलियो तथा मंत्रि मण्डलो में प्रतिनिधित्व 
प्राप्त हो । वे लुंदव के वातलापों से समझ गए कि भ्रव अछतो के हितो का 
निर्ंय भारतीयो' के ही हाथ में हैं। वे भारत लौट आए श्रौर दलितों की स्थित्ति 
पर गम्भीर चिंतन करने लगे । ः 


मुस्लिम लीय ने यद्यपि सविधात-सभा का वॉयकाट किया, पर सविधान- 
सभा का अभ्रधिवेशन 9 सितम्बर, !946 को डॉ> सच्चिदान द धिन्‍्हा की अध्यक्षता 
में प्रारम्भ हुआ । सर्वंसम्मति से डॉ राजेन्द्रप्रसाद को संविधान-सभा का स्थाई 
अध्यक्ष । दिसम्बर को चुना गया । इस संविधान-सभा में देश के सभी गरा मान्य 
राजनी तिन्न, नेता, वद्वात्‌ और वकील लोग चुनकर झा गए थे। डॉ० अम्बेडकर 
संविधान-सभा में सीधे मार्ग से न आ सके । वे बंगाल विधान-सभा से दलितों 
के प्रतिनिधि के रूप में मुस्लिम लीग की सहायता से निर्वाचित होकर आए। इस 
प्रकार संविधान-साभा में देश के महापुरुषों का संगस हो गया। 3 दिसम्बर को 
जवाहरलाल नेहरू ने एक प्रस्ताव पेश करके भारत के ध्येय की घोषणा संविधान- 
सभा में की जिसमें भारत को 'स्वतंत्र सावं भौम सत्ता-प्रास्त प्रजातंच” कहा गया। 
नेहरू ने बड़ी ही विद्वत्ता से प्रस्ताव पेश किया था, पर कान न के मर्मज्ञ ते डॉ० 
एम० झआर० जयकर ने प्रस्ताव पेशकर यह कहा कि नोहूरू के प्रस्ताव को उस 
समय तक स्थगित कर दिया जाए जब तक कि मुस्लिम लीग शौर भारतीय राज्यों 
के प्रतिनिधि सभा में न आ जाएं इस पर कांग्रंस के बॉस बिगड़ गए; परन्तु शीघ्र 
ही भ्रध्यक्ष ने श्रन्य सदस्यों से पूछा कि कोई कुछ कहना चाहता है ? तब केवल डॉ० 
अम्बेडकर ही एक ऐसे व्यक्ति.ये जिन्होंने जमकर के संशोधन प्रस्ताव का समर्थन 
किया । सारा सदन उस समय देखता रह गया जब डॉ साहव ने कांग्रेस सहित 
नेहरू प्रस्ताव की आलोचनात्मक समीक्षा की । उन्होंने कहा कि नेहरू का प्रस्ताव 
अपूर्ण है जिसमें बहुत सी कमियां हैं। जब संविधान-सभा में देश के सभी लोगों का 
प्रतिनिधित्व नहीं तो उसे यहां लाना जल्दबाजी होगा । अपने मुस्लिम भाइयों को 
हां लाने का पुतः प्रयास किया जाए शोर यह भो प्रयास किया जाए कि प्रस्ताव 
में श्रन्य बातों के अलावा, उन दीन-हीनों के लिए भी कुछ संकेत किया जाए जो 
भारत के मूल-निवासी हैं प्लोर जिन्होंने सदियों से यातनाश्रों के अतिरिक्त अन्य कुछ 
नहीं देखा है। डॉ० साहब द्वारा आलोचना के बाद, उस प्रस्ताव को अगले अधि- 
वेशन तक स्थगित कर दिया गया। संविधान-सभा का श्रगला अ्रधिवेशन जनवरी, 
947 में हुआ्ला श्लोर तब जाकर नेहरू प्रस्ताव 20 जनवरी को पास घोषित किया 
गया । 


डॉ० अम्बेडकर को यह अहसास कतई नहीं हुआ कि सविधान-सच्ा में उन्हें 
महत्त्वपूर्ण पदों का कार्यभार संभालना पड़ेगा क्योंकि वह गांधी और कांग्र स दोनों 
के कट्टर आलोचक थे और कांग्रेसी सदस्यों का सन्ना में बहुमत था । ग्रत्एवं उन्होंने 
अपने उन विचारों को, जिन्हें दलितों के हितों की सुरक्षा की दृष्टि से अच्छा मानते 
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थे, एक, स्मरखा-पत्र के रूप (स्टेट्स एण्ड मायनॉर्टीज) में प्रकाशित करवाया जिसे 
वें संविधान-सभा के श्रध्यक्ष को प्रस्तुत करना चाहते थे । . यह एक प्रकार से 
भारतीय संघ के लिए एक छोटा सा संविधान हो था जिसमें उनके राजनीति-दर्शन 
का विश्लेषण है । इसमें कहा गया है कि दलितों के केवल. उन क्षेत्रों में, जिनमें सीटें 
सुरक्षित हैं, पृथक्‌ चुनाव का अधिकार मिलना चाहिए, प्र्य क्षेत्रो' में वे संयुक्त 
चुनाव में शामिल हो । इसके अत्तिरिक्त नागरिको' के भी प्रधिकारो' का विवेचन है 
श्रौर किमी राजनीतिक व्यवस्था विशेष में सामाजिक तथा आ्रार्थिकर ढांचा कैसा हो, 
यह भी उसमें उल्लिखित है। डा० साहव ने राज्य-समाजवाद की रूंपरेखा भी प्रस्तुत 
की है और यह तक दिया है कि समाजवाद को संविधान का अंग बनाया जाए ताकि 
सामान्य कानून से उसे सरलता से न बदला जा सके ! यदि जनतन्त्र को 'एक मनुष्य, 
एक मूल्य”, के सिद्धांत तक जीवित रखना है, तो संविधान को न केवल राजनीतिक 
ढांचे का निर्धारण करना चाहिए, बल्कि आ्राथिक ढांचे का स्वरूप भी निर्धारित 
होना चाहिए | 


29 अ्प्रल 947 के दिन संविधान-सतभा ने सरदार पटेल द्वारा प्रस्तावित 
उस घारा को पास किया जिसमें यह ऐतिहासिक घोषणा हुई--''किसी भी रूप 
में छुआछत समाप्त है प्रोर -म्माछत के कारण किसी पर अयोग्यता थोपना 
दण्डनीय अपराध होगा ।” सरदार पटेल द्वारा इस प्रस्ताव को पेश करना तो 
सौभाग्य की बात थी ही, वल्कि समस्त भारत के लिए यह स्मरणछीय दिवस 
था क्‍योंकि सदियों से चला श्रा रहा छुत्राछृत का हिन्दुओं पर लगा कलूंक साफ 
हुआ, हालांकि व्यवहार में, श्रव भी वहुत से कट्टर हिन्द छुप्नाछत से ऊपर नहीं 
ज्ठ पाए हैं। इस सन्दर्भ में, क्रांग्रस एवं गांधी की प्रशंसा तो श्रखबार वालों 
ने की; पर .डा० श्रम्वेडकंर, महात्मा फूले, स्वामी दयानन्द, स्वामी श्रद्धानन्द, 
स्वामी श्रछतानन्द, वीर सावरकर ज॑ँसे सुध्धारकों का नाम तक नहीं लिया जिन्होंने 
इस कलंक के प्रतिरोध में संघर्ष किया था । ह 

डॉ० प्रम्वेडकर संविधान-म्मा को" 'भेण्डा-समिति” में थे । इसलिए बंबई 
के कुछ हिन्दू महासभा के नेता उनसे मिले. और निवेदन किया कि भारत के नए 
राष्ट्रीय-ध्वज में गेरुआ रंग अ्रवश्य श्राना चाहिए। डॉ० साहब ने पुरा-पूरा आश्वासन 
दिया कि वह ऐसा प्रयत्न. श्रवश्य करे गे। डॉ० साहब 0 जुलाई, 947 को 
दिल्‍ली आ गए। उधर संविधान-सभा ने 2२ जुलाई को, कुछ वाद-विवाद के 
पश्चात, अशोक चंक्र सहित राष्ट्रीय तिरंगा ध्वज स्वीकार कर लिया ४ कहा जाता है 
के डॉ० अम्बेडकर ने ग्रेरेआ रंग को ही स्वीक्रौर नहीं करवाया, वल्कि ग्रशोक चक्र 
अपनाए जाने-का श्रय भी उन्हीं को है | उन्होंने ही ये दो प्रस्ताव पास करवाए। 
उधर कुछ कांग्र सी नेताओं तथा चीर सावरकर तने 'भण्डान्समिति' के ग्रध्यक्ष डा० 
राजेन्द्र प्रसाद: से श्रपील की कि अशोक चक्र के स्थान पर गांधीजी का चर्खा 
राष्ट्रीय ध्वज में होना चाहिए; परन्तु कुंछ न हुआ । चर्खा के स्थात पर अशोक 
चक्र को स्वीकार किए जाते से गांधीजी को बड़ा दुःख हुआ वंयोंकि वे यह घोषित 
कर: चुक्े थे. कि उनेका उस ध्वज से कोई नाता नहीं होगा जिसका मूल स्वरूप 
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खादी एवं चर्खा से वृथक्‌ हो; लेकिन संविधान-सभा में डा० अम्बेडकर के ही 
<िचार का ग्रनुमोदन हुआ । 


5 जुलाई 947 को ब्विटिश संसद ने 'एक्ट श्राफ इण्डियत इण्डिपेण्डेंस! 
पास किया, जिसके फलस्वरूप संविधान-सभा पूर्णा सत्ता-प्राप्त संगठन बन गईं। 
मूलतः वह सम्पूर्ण भारत के लिए थी; परन्तु श्रव वह विभाजित भारत के लिए 
ही रह गई । बंगाल का भी विभाजन हो गया। इसलिए, संविधान-सभा के 
बहुत से सदस्यों को श्रपनी सीटें खोन्ी पड़ीं। डा० श्रम्बेडकर भी अ्रपनी सीट 
खो बंठे । उधर चू कि डा० एम० प्रार० जयकर ने त्याग-पत्र दे दिया था, इसलिए 
वम्बई से उनकी सीट को भरने के लिए; वम्बई लेजिस्लेटिव कांग्रेस पार्टी ने 
संविधान-सभा के लिए डा७ भ्रम्वेडकर को चुना श्रौर इस प्रकार वह पुनः 
निर्वाचित होकर आए अन्यथा जो कुछ दलितों” को प्राप्त हुआ है वह कतई नहीं 
हो पाता । 


जुलाई के भ्रन्त मे, स्वतन्त्र भारत के नए मन्त्रि-मण्डल का गंठन होने जा 
रहा था । नेहरू के नेतृत्व मे. मन्त्रि-मण्डल बनना था । उस समय डा० ग्रम्बड कर 
दिल्‍ली में हो थे। उतके नाम की भी प्रफवाह उड़ रही थी । पण्डित नेहरू ने 
डा ग्रम्बरेडकर को श्रपतने चेम्वर में! श्रामन्त्रित करके यह पूछा-- क्या, आप 
स्तन्त्र भारत के प्रथम मन्त्रि:मण्डल मे. कानून मन्त्री बनना स्वीकार करेगे? 
डा० ग्रस्वेडकर ने प्रस्ताव को स्वीकार किया। नेहरू ने उन्हें . आश्वासन : दिया 
था कि बाद में उन्हें “नियोजन या विकास! विभाग दे दिया जाएगा, हालांकि 
पण्डित जो ने ऐसा नहीं किया। नेहरू जी मस्त्रि-मण्डल के सदस्यों" की लिस्ट 
लेकर भंगी कालोनी गांधीजी से मिले श्रौर उनको प्रनुभत्ति प्राप्त की । कांग्रेस 
तथा गांछी, जो अम्बेडकर के कट्टर प्रालोचक थे, अब डा« साहब के साथ कुछ 
सुलहनामा की ओर भुक रहे थे। अ्रभी तक उन्होंने डा० साहब की उपेक्षा' की थी; 
परन्तु प्र वे उनकी योग्यता एवं अनुभव का स्वतस्त्र भारत के निर्माण में उपयोग 
चाहते थे श्रोर उशर डा» अ्रम्बेडकर ने भी अपनी और से उन भूतकालीन 
कट्ताशो' एवं विरोधों को भुला दिया था जिनसे उनके धीच निरन्तर तनाव बना 
रहता था । 


29 अगस्त, 947 को, संविधान-स्ना ते संविधान-प्राहूप समिति की 
नियुक्ति की जिसमे' डा० अम्बेडकर को भी मनोनीत किया गया. डा० साहब 
को कुछ झाश्चयं तो अवश्य हुआ; परन्तु उल समय उन्हें और भी आाश्चय हुआ 
जब उन्हें प्रारूप-समित्ति का प्रध्यक्ष भी चुवा यया । निस्सस्देह जिस अ्रछत को 
जीवनशर कष्टो , कठिनाइयो' एवं श्रपमानो' का सामना करना पड़ा, श्राज उसको 
संविधान निर्माण की प्रक्रिया में सर्वोच्च स्थान मिला। भारतीय इतिहास में, 
एक दच्नित के लिए यह न केवल आ्राश्वयंजनक, बल्कि चहुत बड़ी उपलब्धि थी | 
भारत ने ्पना कानून-वैत्ता नया मनु तथा नया स्मृतिकार, उस जाति में से चुना 
जिसे सद्दियों से कुचला एवं शोषित किया गया । नये स्वतंत्र भारत ने कानन बनाने 
का कार्यभार एक ऐसे महापुरुष को सौंपा जिसने कुछ हो वर्ष पूर्व मनु-स्मृति, हिल्दुश्ों 
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की संहिंता का अ्ग्विदाह किया था । 

एक ओर डॉ० अम्बेडकर को नया उत्तरदायित्व मिला, तो देसरी ओर वह्‌ 
सिद्धार्थ कालेजें (बंम्बई) की देखभाल भी कर रहें थे, ताकि वंहं सिरस्तर विकास 
करता रंहे। संविंधानं-प्रारूप समित्नि का ही इतेना कार्य था कि डॉ साहंब को 
बहुत पंरिश्रम करना पड़ा | उस स्थिति में, जब कि उनका स्वास्थ्य काफी गिर चेका 
था । उनकी टांगों में दर्द रहता था और बेह मधुमेह रोग से पीड़ित थे। उनकी 
यह भी चित्तां थी कि पाकिस्तान में जो दलित जाति के स्‍्त्री-पुरुष हैं, उनका क्‍या 
होगा ? उन्होंने उन्हें उत्साहित कियां थां कि वै इस्लाम को जंबंरन कबूल ने करें। 
उतको शीघ्र ही भारत वापस बुलाने का कीर्येक्रम बेनाया जाएंगां। डॉ० साहव ने 
नेहरू जी से भी अपील की कि पाकिस्तान में रहेने वाले सभी दलितों को यहाँ लाने 
के लिए शीघ्र पर उठाए जाएँ । इस प्रकार डॉ० श्रम्वेडकंर अनेक प्रकार के कार्यों 
में व्यस्त रह कर नए संविधान के निर्माण में जुटे हुए थे । 

उनके कंधों पर संविधान-प्रेरूप समिति का कितना भार था, यह टी०टी० 
कृष्णामाचारी के 5 नवम्बर, 948 के उस भाषण से स्पष्ट है जो उन्होंने सेविधान- 
सभा में दिया था-- सदन सम्भवतः इंस बात से अवगत है कि आपके द्वारा सात 
मनोनीत सदस्यों में से एक ने स्तीफा दे दियो थां, उंसकी पूर्ति की गई । एक सदस्य 
की मृत्यु हो गई, पर उसके स्थान की पूति नहीं हुई । एक दूर श्रमेरिका में हैं भ्रौर 
उनका स्थान भी नहीं भरा गया । एक संदत्य राजकीय मामलों में व्यस्त हैं, श्रत- 
एवं उनका स्थान भी उस सीझेा तंके खाली रहता है । स्वस्थ कारणों से एक या 
दो सदस्य दिल्‍ली से दूर हैं भ्ोर वे भी श्रेपना। काम नहीं सम्भाल पाते । इसलिए 
कुल मिलाकर संविधान के प्रांरूप को तैयार करने का सारा उत्तरदायित्व डॉ० 
अम्बेडकर पर ही भ्रा गिरा ओर मुभे येह कहने में कोई भिम्रक नहीं है कि हम 
उनके प्रति बड़े श्राभारी हैं, उस काम को ऐसी स्थिति. में पुरा करने के लिए, जो 
प्रशंसनीयं है ।” अर्धिकतर डॉ भ्रम्बेडकर श्रौर उतके सचिव ने ही सारा काम 
सम्भाला और वंह ऐतिहंसिक केाये लगंभग पूरा हो चला धा। _ 


संविधान अभी तक तंयार नहीं हुआ था कि देश में राजनीति उथल-पुथल 
मच गई क्योंकि लोग: भारत के विभाजन की पीड़ा को शांत नहीं कर पाए थे । 
नेहरू ने येह स्वीकार किया कि विभाजन से देश में काफी खूंन-खराब हुआ । लोगों 
का गांधीवाद सें/विश्वास -उठने लंगा । “कांग्रेसी नेताग्रों के मन की शांति भी भग 
हो गई। राजऋषिं टेण्डन ने तो एके मीटिग में यहाँ तंक कह दिया कि भारत के 
विभाजन :के लिए गांधी जी का निरपेक्षे:अहिंसा का सिद्धांत भ्रेधिकांशत: उत्तरदायी 
है । भारत के स्वंतेंत्रं होने के 24 घंण्टे पूव लोगों ने गांधी जी के'कलकत्ता नित्रास 
स्थान पर पथराव किया। उंधर गांधी जी ने 3 जनवरी, 948 को प्रेप॑ता 
प्रसिंद्ध उपवास प्रारम्भ केर दिया, इसलिए कि साम्प्रदायिक दंगे में उजड़े मुंसलमानों 
को पुनः दिल्‍ली के उनके घरों मे वेसाया जाएं, दूढी मस्जिदों की मरम्मत कराई 
जाए और उन्हें मुसलमानों को ही सौंप जाए। इन दबावों के कारण भारत सरकार 
द्वारा पाकिस्तान को पंचंपन कंरोड़ रुपयों की अ्दायगों करनी पड़ी, हालांकि इसके 
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विरोध में काफी प्रदर्शन हुए। इस प्रकार के उल्लकत तथा हताशा से परिपूर्ण 
बरण में ताथूराम ग़ोडसे ने महात्मा ग़रांघी की 30 जनवरी, 948 के दिन हत्या 
कर दी । 
ऐसे तनावपूर्ण वातावरण में, फरवरी के अन्तिम सप्ताह में, डॉ० अम्बेडकर 
ते संविधान का प्रारूप तैयार करके संविधात-सभा के अध्यक्ष को प्रस्तुत कर दिया 
जिसे डॉ० साहव ने 6 नवम्बर, 948 को संविधान-सभा के समक्ष पेश किया । 
उसमें 8 सूचियाँ और 35 धाराएं थीं। अ्रधिकांश सदस्यों ने डॉ० अम्बेडकर को 
विद्वता, परिश्रम और कत्त व्यनिष्ठा की भूरि-भूरि प्रशंसा की। प्रारूप के तीसरे 
वाचन के समय डॉ० अ्रम्बेडकर ने 5 नवम्बर, 948 को सभा में कहा--“संवि- 
घान-सभा में मैं क्यो आया ? केवल दलित वर्गों के हितो' की रक्षा करने के लिए । 
इससे श्रध्रिक और मेरी कोई ग्राकांक्षा नहीं थी । यहां श्राते पर मुर्के इतनी बड़ी 
जिम्मेदारी सौंपी जाएगी इसकी मुझे कोई कल्पना तक नहीं थी। संविधान-समा ने 
जब मुझे प्रारूप समिति में नियुक्त किया, तब मुझे ग्राश्वय हुआ ही; परन्तु जब 
प्रारू्प-्समिति ने मुर्भे अपना श्रध्यंक्ष चुना, तो मुभे श्राए्चर्य का घका सा लगा । 
संविधान सभा भ्ौर प्राहूप समिति ते मुझ पर इतना विश्वास करके मुभसे यह काम 
सम्पन्न करवाया, उसके लिए मैं उत्तके प्रति कृतज्ञता प्रकट करता हूँ ।” उन्होंने 
आगे कहा कि संविधान कितना ही अ्रच्छा हो, यदि उसको व्यवहार में लाने वाले 
गेग अच्छे न हों, तो संविधान तिश्चय ही बुरा साबित होगा। अ्रच्छे लोगों के 
हाथों में बुरा संविधान भी अ्रच्छा साबित होते सम्भावतता बनी रहती है। भारत के 
लोग भविष्य में कंस्मा व्यवहार करेंगे, यह कौन जान सकता है ? डॉ० साहब मे 
बड़े ही मर्मस्पर्शी शब्दों में, यह ओर कहा : 
: “मुझे चिता इस बात की बड़ी है कि भारत ने पहले भ्रपनी स्वतंत्रता ही 
केवल नहीं खोई, वल्कि वह अपने ही लोगों के विश्वासघात और बदमाशी 
से खोई गई थी। देश एक समय स्वतन्त्र था; परन्तु जो देश एक वार 
अपनी स्वतंत्रता खो बठा, दूसरी बार भी खो सकता है "“**“'क्या इतिहास 
अपने को दोहेराएगा ? इस वात से मेरा मन चिन्ताग्रस्त है। जातियों 
श्र पंथो के रूप में अपने पुराने शन्रुओ' के अलावा हमारे देश में अनेक 
दल हैं जो विरोधी विचारों तथा मार्गों का पोषण करते हैं। इसलिए 
संकुचित्त पंथ या पक्ष को प्रधानता दी गईं तो देश फिर एक बार मुसीबतों 
में फंस जाएगा | झत: हमें दृढ़तापुवंक श्रपनी स्वतन्त्रता की रक्षा रक्त की 
अन्तिम दूं द तक करनी चाहिए । 
यदि हम लोकत्तन्त्र को स्थापना करना चाहते हैं, तो हमें अपने सामाजिक 
एवं आथिक लक्ष्य की प्राप्ति संव धानिक ढंग से करनी चाहिए, अन्य 
हिसात्मक त्तरीकों से नहीं । इस देश की राजनोति में जितनी भक्ति और 
त्तायक-पूजा है, उतनी अन्य किसी देश में नहीं है। धमममं में भक्ति मार्ग 
श्रात्मा की मुक्ति का मार्ग हो सकता है; परन्तु राजनीति में भक्ति तथा 
पायक-पूजा अ्धोगति का, ओर ग्रन्त में, अधिनायकत्व का मार्ग है, इसमें 
कोई सन्देह नहीं है । 
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स्वतन्त्रता, समानता तथा भ्रातृभाव के आधार पर अधिष्छित सामाजिक 

जीवन ही 2226 कहलाता है। समानता के बिना, स्वतन्त्रता का श्रथ॑ 

वहुसख्यकों के द्वारा श्रल्पसंख्यकों पर प्रभृत्व का होना है। 26 जनवरी 

- 4950 को; हमें राजनीति में समानता मिलेगी; पर सामाजिक तथा 

आर्थिक जीवन में श्रसमानता रहेगी। भारतीय समाज में समानता 

'का भ्रभाव है। हमें इस विषमता का शोघ्नता से अन्त करना चाहिए 

अन्यथा विषमता से बुरी तरह पीड़ित लोग, इस संविधान-सनना द्वारा बड़े 
' परिश्रम से खड़े किए गए लोकत्तन्त्र के महल को मिट्टी में मिला देंगे ।” | 


अन्त में, डॉ० अम्बेडकर ने सभी भारतीयों से ग्रपील को कि वे सामाजिक 
तथा मनोवेज्ञानिक श्र्थ में एक राष्ट्र बनें और जातियों का निषेध करें जिनके कारण 
हम अवनति की स्थिति में श्रा गिरे | परस्पर जातिगत भेदभावों को सुलाकर. हमें 
संगठित रहना चाहिए। जिस संविधान में हमने “जनता के लिए, जनता का और 
जनता द्वारा राज्य-तत्त्व अन्तभू त किया है, वह संविधान दीघंकाल तक बना रहे, 
ऐसा यदि हम सब चाहते हैं तो हमें देश के सामने संकटों को .समभने में और उनका 
निराकरण करने में विलम्व नहीं करना चाहिए । सभी नागरिकों को देश की सेवा 
करने का यही मार्ग अपनाता चाहिए ।” हे 


डॉ० श्रम्बेडकर के इन शब्दों की बड़ी प्रशंसा की गई। उनमें उनकी देश 
भक्ति प्रौर राष्ट्रटप्रेम की ग्रभिव्यक्ति थी। सभी सदस्य शान्तचित्त उनके भाषण को 
सुनते रहे और 26 नवम्बर 949 के दिन, संविधान-सभा ने नए संविधान को 
स्वीकार कर ज्ञिया। अन्त में, संविधान-सभा के अ्रध्यक्ष, डॉ० राजेन्द्र प्रसाद ने कहा, 
“सभापति के आसन पर बैठकर, मैं प्रतिदिव की कार्यवाही को ध्यानपूवेक्र देखता 
रहा ग्रौर इसलिए, प्रारूप-समिति के सदस्यों, विशेषकर उसके अ्रध्यक्ष, डॉ०अम्बेडकर 
के कितनी निष्ठा ,और उत्साह से अपना काय पूरा किया, इसकी कल्पना औरों की 
ग्रपेक्षा मुझे अधिक है। डॉ० अम्बेडकर को प्राहूप-सभिति में शामिल करने ओर 
उसका शअ्रध्यक्ष नियुक्त करने से बढ़कर कोई ओर श्रच्छा हम दूसरा काम न कर 
सके । उन्होंने अपने चुनाव को न केवल न्यायोचित ठहराया है, बल्कि उप्त काम 
में ऋन्ति का योगदान किया जिसे उन्होंने सम्पन्न किया ।” डॉ० राजेन्द प्रसाद के 
भाषण के बीच.में कई बार डॉ० अम्बेडकर तथा उनके साथियों का करतल-ध्व्रनि से 


स्वागत किया गया ! ४५ 

स्वतंत्र भारत के संविधान के प्रमुख निर्माता को विद्वानों ने विभिन्न प्रकार 
की संज्ञाएँ दीं. और जगह-जगह उनका अभिनंदत किया गया | गांधी विचारधारा 
के एक साप्ताहिक पत्र ने डॉ० भ्रम्बेडकर को उपाली के समान वतलाया जिसको 
बुद्ध के महापरिनिर्वाण के तीन माह पश्चात, वौद्धों के दीक्षा समारोह में. विनय के 
पूर्वाधिनय के -लिएं चुना गया था । एक विद्वान्‌ ने उन्हें 'प्राधुनिक मनु' कहा, तो 
दूसरे ने उन्हें 'बीसवीं सदी का महान्‌ स्मृतिकार! की संज्ञा दी । |! जनवरी 950 
को बम्बई दलित जाति फंडरेशन ने डॉ० अम्बेडकर को स्वरां पात्र में भारतीय 
संविधान की प्रति भेंट करके, भारी सम्मान किया। इस प्रवंसर पर बोलते हुए 
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डॉं० साहब ने कहा कि पिछले 20 सालों से सवर्ण हिन्दुओं तथा कांग्रेसी नेताओ्रों 
ने मुर्के मुस्लिम-समर्थक्र तया ब्रिटिश-समर्थक, हिन्दूधमें-विवाशक एवं स्वतंत्रता- 
विरोधी नेता कहकर निदित किया | श्रव मुझे ग्राशा है कि जो काम मैंने त्रिधात 
के निर्माण में किया है उप्से मुझे वे सही रूप में समझ सकते में समथे होंगे भौर 
उन भूठे श्ारोपों को तिलाञज्जलि दे देंगे जिन्हें वे मुझ पर लगाते आए हैं। 
संविधानिक विशेषज्ञ होने के कारण, कोलम्विया विश्वविद्यालय (अमेरिका) ने 
5 जून ]958 को विधान-विशेषज्ञ डॉ० ग्रम्बेडकर को एल० एल० डी० की 
डिग्री से विभूषित किया जो समस्त दलित समाज तथा भारत के लिए गौरव की 
चात्त थी । 


मन्त्रिमण्डल से त्यागपतन्र : 

यह बात सही थी कि डॉ० अम्बेडकर संविधान-सभा और नेहरू मन्त्रिमण्डल 
में अपनी स्वार्थ सिद्धि के लिए कतई शामिल नहीं हुए। वह दलित वर्गों के हितों 
की रक्षा हेतु और अपने कुछ विचारों को संविधान में समावेश करवाने की दृष्टि 
से गए थे; लेकिन कुछेक घटनाए' ऐसी घटी जिनके कारण नेहरू तथा श्रम्वेडकर के 
बीच भारी मनमुटठाव हो गया, हार्नाँकि नेहरू ने डॉ० साहब की योग्यता बुद्धि 
एवं व्यक्तित्व की सर्व प्रशंसा की और उनका परिचय यह कहकर वह विदेशियों 
को दिया करते ये कि 'ही इज द ज्वेल ग्रॉफ माइ केबिनेट? अर्थात्‌ डॉ० अम्वेडकर 
मेरे सन्त्रिमण्डल के हीरा हैं। डॉ० श्रम्वेडकर एक स्वतत्र एवं निर्भीक नेता थे । वे 
दलितों के हितों में आने वाले हर विचार को कहीं न कहीं व्यक्त करते थे, भले ही वह 
किसी को कटु लगे अथवा उसके कुछ भी परिणाम हों । एक बार डॉ० साहब ने 
25 अप्रेल, 948 को, उत्तरप्रदेश दलित जाति सम्मेलन (लखनऊ) के समक्ष भाषण 
दिया जिसके कारण नेहरू तथा पटेल दोनों बड़े नाराज हुए। उस भाषण में उन्होंने 
सरकार की श्लालोचना की थी और यह कहा था कि यदि दलित वर्ग संगठित हो 
जाए तो नेहरू, पटेल जेसी सरकार बना सकते हैं । 


26 अ्रप्न ल को बम्बई से लौटते के पश्चात नेहरू ने सरदार पटेल को एक 
पत्र लिखा कि “यहाँ मुझे कुछ कठिन. समस्याओ्रों का सामना करना है! उनमें से 
एक तो नई समस्या है। वह फिलहाल में डॉ० अम्बेडकर द्वारा लखनऊ में दिया 
जाना वाला भाषण है। मैं नहीं समझ पात्ता.कि इस भाषण के पश्चात्‌ अम्बेडकर 
किस प्रकार हमारे मन्न्रिमण्डल में रह सकते हैं । मैं उनके लिए, एक पत्र लिख रहा 
है, जिसकी एक प्रतिलिपि इस पत्र के साथ संलरत है । नेहरू जी ने अपने पन्न में 
यह लिखा था कि “आपके भापसा में व्यक्तियों के साथ-साथ कांग्र स पार्टी पर भी 
प्रहार है और कांग्रेस में फूट डालने की अपील भी है ।"“*“ साम्प्रदाधिक राज- 
नीतिक सज्भुठन पर भी वल दिया गया है और कहा है कि नेहरू, पठेल की सरकार को 
उखाड़ फेंकना चाहिए। आपके द्वारा विधष्वासघाती व्यक्ति की श्रोर संकेत में संभवत 
हमारे साथी जग़जीवनराम की ओर भी संकेत है । यदि मंत्री लोग इस प्रकार भापण 
देंगे तो मत्त्रि-परिषद्‌ का उत्तरदायित्व क्या होगा ? प्रधानमन्त्री को तो अपनी दुकान 
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ही बन्द्र कर देनी चाहिए ।” 


अखबार वालों ने डॉ० अम्बेडकर को ग़लत ढंग से उद्धृत्त किया था; .परस्तु 
उन्होंने नहरू:जी को उनके पत्र का उत्तर दिया और लिखों “यह बात सही है 
कि मैं कांग्रेस का आ्लालोच्चक रहा हूँ; लेकित मैं विरोध के लिए विरोध में 
विश्वास नहीं क़रता । सहयोग की भावना, यदि उससे लाभ होता है, तो ग्रवश्य 
होनी चाहिए ।”४ इसलिए, मैने सहयोग करने. का निश्चय किया और उससे हमें 
कुछ वे सुरक्षाएं संविधान में प्राप्त हुई' जो श्रन्यधा नहीं मिल पाती ।? वस्तुत: डॉ० 
साहब ते दलितों क़ो संग्रठित होने का आद्रेश दिया ताकि वे कांग्रेस से स्वतंत्र एक 
नये राजनीतिक सद्भुइन का विकास कर सके । जिसका गलत स्र्थ लगाया गया। 
उन्होंने पत्र में झ्रागे लिखा - “किसी लोकप्रिय जनतस्त्र में कोई भी सरकार 
स्थायी नहीं होती और यहाँ तक दो महान्‌ पुरुषों, पण्डित नेहरू तथा सेरंदार पटेल 
द्वारा स्थापित सरकार भी- स्थायी नहीं है।"* “यदि श्राप लोग (दलित॒वर्ग) संगठित 
हो जाञ्नो तो उन्तकी सरकार भी आपके हाथों में श्रा सकती है ।” उत्तके भाषण का 
यही तात्पयं था। फिर भी डॉ० अम्बंडकर ने कहा कि यद्ि मेरे भाषणा- से नेहरू 
जी को भ्रधिक आ ्रापत्ति है तो वह त्यागप्रत्र: दे सकते हैं। अपने एक झौर पत्र में, 
डॉ० साहब ते लिखा : 'संभवतः झ्राप भलीभांति जानते हो कि राजनतीति-मेरे लिए 
कोई खेल नहीं है। वह एक मिशन है । मैंने अपने सम्रस्त जीवन को दलितों की 
सेवा में व्यतीत किया है। मैं झापके प्रति बड़ा आभारी हू कि आपने मुझे मन्त्रि- 
मण्डल में झामंत्रित किया, जिसकी स्वीकृति वे साथ-कुछ सीमाए हैं; लेकित सीमाए 
कुछ भरी हों, मैं श्रपने लोगों को सलाह देने के उस भ्रधिकार का बलिदान नहीं कर 
सकता जिसके मातहत मैं उनके उत्तम मार्ग की बात करता हूँ ।” 


एक और घटना जिसन नहरू तथा श्रम्बेडकर के वीच भारी मतभेद उत्पन्न 
किया, वह हिन्दू कोड़बिल” था। नेहरू के आश्वासन पर अम्बेडकर ने 5 फ्रवरी 
95] को, कामन मन्त्री की हैसियत से हिन्द कोड बिल संसद में पेश किया था । 
बिल में उत्त राधिकार, गुजारा, भरण-प्रोषस्स, विवाह, तलाक, गोद लेता, नाबालिग- 
यत्त और ग्रभिभावकृता के कानन- पर हिन्दुत्व की एकता तथा प्रगतिशीलता की 
एिट से विचार किया गया था । बिल का औचित्य बतलाते हुए अम्बेडकर ने संसद , 
में कहा--' 'यदि झाप हिन्दू व्यवस्था, हिन्द संस्कृति और हिन्द समाज की रक्षा 
करना ज़ाहते हैं तो उनमें जो दोप पैदा हो गए हैं, उनको सुधारने में श्रापको तनिक 
भी फ्रिफक नहीं होनी चाहिए । हिन्दू कोड़बिल हिन्दू व्यवस्था के केबल उन्हीं भंशों 
का सधार चाहता है जो विक्ृत हो गए हैं। उनसे श्रधिक कुछ नहीं । प्रतएवं आप 
उसका समर्थन अवश्य करें ।” समर्थन के स्थान पर- इस बिल को लेकर जनता तथा 
नेताओं में इतना अ्रधिक प्रचण्ड विदाद तथा व्विरोध फल गया कि तेहरू को आवेश 
में आकर यह कहना पड़ा कि आद्वि वह बिल पास न हुआ तो उनकी सरकार त्याग- 
ह पन्न दे देगी | विरोध इतना झध्विक था :क्ति नेहरू जी की धमकी का कट्टर हिन्दू 
कांग्रेसियों पर कोई प्रभाव न पड़ा । संसद में दो प्रवल पक्ष" हो गए !' एक शोर 
कट्टरपंथी तत्त्व श्रौर दूसरी झोर प्रगतिवादी तत्त्व, ज़िनमें बड़ा भारी बाकगुद्ध हुआ । 
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इसी बीच डॉ० अम्बेडकर ने 4 अप्रंल 95] को दिल्‍ली में 'अम्बेडकर 
भवन का शिलान्यास करते समय केन्द्रीय सरकार की कट ग्रालोचना की, क्योंकि 
सरकार दलितों के हितों एवं अ्रधिकारों के प्रति बड़ी उदासीन थी । निश्चित ही 
यह कांग्र स सरकार की ही आलोचना थी । चू कि डॉ० साहव निर्भीक वक्त थे, इसलिए 
दलितों के हित में जो कुछ उन्होंने कहा वह सही था; पर वे भी मन्त्री थे । अ्रतएव 
उनके ह्वारा की गई सरकार की कट आलोचना नीति के विरुद्ध समझी गई भौर 
नेहरू तथा कांग्र सियों ने बड़ी भारी भ्रापत्ति की; पर मामला शान्त हो गया । इसके 
बाद॑ डॉ श्रंम्बेडकर ने, बुद्ध जयन्ती के शुभावसर पर, अपने भाषण में हिन्द्धर्म 
एवं समाज की प्रालोचना की और गम्भीर ब्राक्षेप लगाए। निस्संदेह डॉ० साहब 
की भ्रालोचनो न्‍्यायोचित थी; पर च्‌ कि हिन्दू कोडबिल संसद के समक्ष विचाराधीन 
था, जिसके प्रति वातावरण पहले से ही गरम था, इसलिए उनके द्वारा झ्रालोचना ने - 
उस वातावरण को उनके और प्रतिकूल बंना दिया । 


ऐसी स्थिति में, डाँ० अम्बेडकर ने हिन्दू कोडबिंल को पुनः संसद में १7 
सितम्वर 95] को पेश किया । संसद के सभी कांग्रेसियों को स्वतन्त्रता दे दी 
गई कि वे जो चाहें पक्ष ले । फिर क्या था ? कांग्रसी तंथा गैर-कांग्रे सी सेंदस्यों 
ने बिल की कदटु श्रालोचना की । कांग्रेसी सदस्यों पर चू कि कोई दंबाव नहीं था, 
इसलिए विल पर घंण्टों तक खुली बहस होतीं रही । वे नंहीं चाहंतें थे कि विले 
पास हो । एक भ्रोर जब डॉ० साहब ने, विवाह तथा तलाक के सन्दर्भ में, राम- 
सीता की कहानी सुनाई तो संसद के सारे कट्टर हिन्दू सदस्य उनसे नाराज हो गए 
गौर दसरी शोर, भारत के राष्ट्रपति डॉ० राजेन्द्र प्रसाद स्वयं बिल के विष्द्ध थे । 
इन प्रतिकल परिस्थितियों में, नेहरू ने जवाब दे दिया कि डॉ० राजेन्द्र प्रसाद एक 
प्रतिक्रियाचादी व्यक्ति हैं ओर चू कि उनके साथ वहुत कांग्र सी. सदस्य थे, इसलिए 
वे कुछ कर नहीं पाएगे। नेहरू जी अ्रपना सारा भ्रभ्नाव खो बैठे । हताश होकर 

होंने डॉ० अम्बेडकर से निवेदन किया कि वह बिल को स्थगित कर दें । बाद में, 
थोड़ा-थोड़ा कंरके उसकी धाराशझ्रों को पास केंरवा दिया जाएगा। अन्तेतोगत्वा, 
बिल पास हुए बिना रह गया श्रर्थात्‌ उसको हत्या कर दी गई । किसी ने उसकी 
मृत्यु पर आंसू नहीं बहाएं । डॉ० अम्बेडकर की उसकी तंयारी में जो १रिश्रंम करना 
पड़ा था, जब कि वे बीमार रहते थे, उससे उन्हें ही बड़ा दुःखें हुआ । वे कांगे सियों 
की नकारात्मक प्रवृत्ति से बंड़े बिन्न हुए । 


तेहरू के विचित्र रुख एवं व्यवहार को देखकर, अम्बंडकर ने, कानन-मन्त्री 
के पद से, 27 सितम्वर 95][ को त्यागपत्र दे दिया श्लौर कहा कि नेहरू जी ने, 
विरोध के समक्ष उत्साह से काम नहीं लिया। नेहरू देव की भांति तो खड़े हुए; 
पर भीरू को तरह बोले। अत: वे परिस्थितियों पर कावू न पा सके । इसलिए 
मैंने यह समझा कि नेहरू, यद्यपि निष्ठावान्‌ थे; पर हिन्द कोडबिल के प्रति पैदा 
विरोध को शानन्‍्त करने के लिए, उनमें लगनशीलता तथा दृढ़ता की कमी थी 
ग्रन्यथा उत्तम सुधार पर ग्राधारित बिल पास क्‍यों न होता ? बिल के सम्बन्ध में, 
डॉ० अम्बेडकर ने कहा--“हिन्दू कोडविल इस देश में विधान सभा द्वारा हाथ 
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में लिया गया सबसे महत्त्वपूर्णा समाज सुधार है । कोई भी कानन जो इस देश में 

पास हुआ अथवा जो सम्भवतः पास होगा, महत्त्व की दष्टि से, हिन्द कोडबिल 

की तुलना में कहीं नहीं ठहरता। वर्ग-वर्ग, लिग-लिगं. के बीच श्रसमानता की 

उपेक्षा करके, जो हिन्दू समाज का मूलाधार है; श्राथिक समस्याओं के सम्बन्ध में 

कानून बनायां जाना, हमारे संविधान का उपहार और गोबर के ढ़ेर पर महल 

बनाने के समान है ।' हिन्द कोडबिल का इतना महत्त्व है जिसे मैं उसके साथ 

जोड़ता हूँ । इसी बिल की खात्तिर, मतभेद होते हुए भी, मैं मन्त्रि-मण्डल में बना 

रहा । श्रतएव ग्रदि मैंने कोई गलती की है तो इस प्राशा से कि कोई शुभ परिशाम 

निकले ।/” डॉ० साहब ने अपने त्यागपत्र की पृष्ठभूमि में पांच कारण प्रस्तुत 

किए-- 

] सरकार शअछतोंद्धार के प्रति उदासीन थी । 

2 . नेहरू ने जो योजना-विभाग डा० साहब को सौंप देने का झ्राश्वासन दिया था 
वह पूरा नहीं किया । 

3 'काश्मीर का सही हल उसका विभाजन करना था जिस पर नेहरू-भ्रम्बेडकर के 
मतभेद थे । | आर 

4 गलत विदेश-नीति के कारण, भारत के मित्रों की अपेक्षा, शन्नग्नों की संख्या 
बढ़ी; और 

5 नेहरू जी ने . 'हिन्द्‌ कोड विल! के सम्बन्ध मे! लगन एवं. दृढ़ता से काम नहीं 
लिया । 


डा० अम्बेडकर ने यह स्पष्ट कहा कि उनका मस्त्रि मण्डल, से त्यागपत्र 
अत्यन्त निराशा का परिणाम है। बीमारी के कारण उन्होंने ऐसा नहीं किया । 
उन्होंने यह भी कहा कि नेहरू जितनी रुचि मुसलमानों की समस्याओं मे लूते हैं, 
उतनी ईसाई या श्रछूतों की समस्याग्रों मे नहीं ! नेहरू-नीतियों ने ही भारत में 
साम्प्रदायिक्ता को बढ़ावा दिया है । - ' 
उधर सन्‌ 952 के भ्राम चुताव निकट झा गए । डा० अ्रम्बेडकर ने दिल्ली 
से वम्बई झ्राकर चुनाव अभियान प्रारम्भ कर , दिया। चुनाव के समय शेडयूल्ड 
कास्टस फंडरेशन का समाजवादी पार्टी से गठबन्धन हुआ । डा० साहब लोक सभा 
के लिए चुनाव में. खंडे हुए । यद्यपि वह फेंडरेशन के . सर्वेसर्वा थे, पर वह अधिकतर 
दिल्‍ली में ही श्रपने सरकारी काम-काजों मे उलके रहते थे । चुनाव की दृष्टि से 
उनके लिए यह अझलाभकर सिद्ध हुम्ना । उन्होंने काफी, दौड़-धूप को ओर शअ्रनेक सभाओं 
मे' भाषण भी दिए। उनके विरुद्ध कांग्रेस ने अपना उम्मीदवार, एन० एस० 
कजरोलकर, को खड़ा किया जो डा०» श्रम्बेडकर की तुलना मे कहीं नहीं ठहरता था; 
परन्तु दोषपूर्ण चुनाव व्यंवस्था के कारश, जनवरी 952 में वह चुनाव हार गए । 
उन्होंने चुनाव कमिश्नर से शिकायत भी की पर कांग्र सी सरकार के समक्ष, जो 
पून: डॉ० साहव की शन्नु"बन गई, उनकी कुछ न चली । संविधान के मुख्य निर्माता 
की हार से, सारा राजनीतिक वातावरण आश्चयंचकित रह गया | उनके साथी भी 
क्षब्धं रह गए । जयप्रकाश नारायरा ने भी अपने वक्‍तव्य में कहा कि बम्बई के सारे 
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समाणवादियों का डॉ० अम्बेडकर को समर्थव प्राप्त था। उनकी हार क्यों हुई ? 
यह चुनाव-व्यवस्था का ही दोप है। उनके दो साथी, पी० एन० राजभोज तथा 
धी० सी० काम्वले, चुनकर अवश्य आए । उनकी हार के कई कारण दो सकते 
थे; पर यदि सारा हिन्दू समाज, काँग्रेस.दडल उनके विरुद्ध हो तो वे अकेले क्या 
करते ? उनके वास न तो घन था और न ही शिक्षित कार्यकर्ता । मात्रे !952 में, 
डॉ० अम्बेडकर राज्यक्षभा के सदस्य निर्वाचित होकर संसद में श्रा गए। निश्चित 
रूप से ऐसे महान्‌ संसदीय मामलों के विशेषज्ञ को संसद में होना चाहिए। वे मई, 
954 में भण्डारा क्षेत्र से एक उप-चुनाव भी लड़े, पर वहाँ भी हार गए। यद्यपि 
कांग्रेस ने आचार्य कईपलानी तथा अशोक मेहता जैसे विरोधी पक्ष के नेताओं के 
विरुद्ध कांग्रेसी उम्मीदवार खड़ा न करके उदारता का परिचय दिया था; किन्तु 
कांग्रे सी नेता डॉ० अम्बेडकर के प्रति तनिक भी उदारता नहीं दिखा सके और 
उनको हराने के लिए सभी प्रकार के हथकण्डे उन्होंने श्रपनाए जो उनक्रे लिए शर्म 
की बात थी । े 


इन हारों से डॉ० अ्रम्बेडकर कतई हताश नहीं हुए वल्कि अपने द्वोरा स्था- 
पित सिद्धार्थ कालेज (वम्बई) तथा मिलिन्द कॉलेज (भौरज्भावाद) को प्रगति में 
जुट गए | जब वे कानून मन्त्री ये तब उन्होंने 2, लाख रुपये भारत सरकोर के 
शिक्षा मन्त्रालय से उधार लिए थे। जव उपप्रधानमन्त्री, सरदार पटेल को मालूम 
हुआ तो वे बहुत नाराज हुए। उन्होंने उस मन्त्रालय के सचिव को बुलाकर यह 
पूछा कि इतनी बड़ी रक्षम डॉ० अ्रम्वेडकर. को क्यों दी ? सचिव एक झाई ०सी ०एस७ 
ग्रफसर था । उमने निर्भीकता से कही कि सरकारी: प्राविधानः के अनुसार शैक्षसिक 
संस्थाओ्रं की प्रगति के लिए धन दिया जा सकता है। पटेल निरुत्तर थे। फिर भी 
पटेल,ने कहा कि मुभुसे पूछे विना फिर कोई धन राशि स्वीकार मत करता। शिक्षा 
जगत में, विशेषकर महाराष्ट्र में डॉल अम्बेडकर की सेवाएं ठोस थीं। उनकी 
योग्यताओं तथा उपलब्धियों की दृष्टि से उस्मानियाँ यूनिवर्सिटी, हैदराबाद ने 
उन्हें 72 जनवरी, !? 53 को डी० लिट॒० की उपाधि से सम्मानित किया । केवल 
यही एक ऐसा पझारतीय विश्वविद्यालय था जिसने भारत के संविधान के मुख्य 
मिर्माता का इतना उपयुक्त सम्मान किया । 


सेहरू मंत्रि-मण्डल से त्यागपत्र देने के बाद ही, डॉ० अम्बेडकर ने दलित 
जाति फेडरेशन के सद्भठन और सिद्धान्त की ओर ध्यात दिया । उनके मन में बौद्ध- 
धर्म के प्रति जो प्रगाढ़ श्रद्धा थी, उभरकर था रही थी ।.वे कई बौद्ध देशों में भी 
गए | फरवरी ॥953 में इस्डो-जापानीज सांस्कृतिक संस्थान के तत्त्वावधान में 
बोलते हुए, उन्होंने कहा कि अन्‍्ततोगत्वा मैं इस निष्कर्ष पर पहुँचा हूँ कि वर्तमान 
तथा भावी पीढ़ियों को भगवान्‌ बुद् और काल मावस के सार्ग के बीच चुनाव 
करना पड़ेगा । आज पश्चिम की अपेक्षा पूर्व कहीं अधिक महत्त्वपूर्णा हो गया है । 
मई 953 के, एक और भाषर में डॉँ० साहब ते कहा ,कि .यदि देश का वर्तमान 
सामाजिक ढांचा न बदला गया तो राजनीतिक व्यवस्था नष्ट हो जायगी, और एक 
विकरप के रूप में, जनतंत्र सफल नहीं हुआ तो एक प्रकार के साम्यवाद का यहां 
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अशुत्व ही जायेगा हा वे सामाजिक तथा धार्मिक मामलों में गहरी रुचि ले रहे थे। 
राजनीतिक क्षेत्र में भी जागृति पैंदी करे रहे थे। उन्होंने दलितों को भूमि दिलाने 
हेतु, महाराष्ट्र सरकार के विरुद्ध नंवम्बर 953 में प्रान्तव्यापी सत्याग्रह शुरू किया 
जिसके फलस्वरूप, अ्रछ्तों को बजर भूमि मिली । 
हा उनके स्वास्थ्य दिनोंदिन॑ गिरंता जा रहा था; लेकिन विभिन्न कार्य -क्रमों 
के श्रति, वे कभी उदासीन नहीं रहे । 4 जनवरी, 954 को उन्होंने, पी० के० 
आत्रे द्वारा बनाई फिल्म "महात्मा फूंले! का उद्घाटव किया और कहा, “आज हंर 
व्यक्ति राजनीतिक एवं फिल्‍मों के पीछे-पड़ा है, छेकिन समाज, सेवा का मूल्य इनसे 
अधिक है क्यों कि उससे चरित्र का निर्माण होता है. आज़ ज़ी की फिल्म मेहात्मा 
कूछे का स्मरण करायेगी जो हमारे महान्‌ समाज सुधारकों में से एक थे ।” इसके 
पूर्व डॉ० अम्बेडकर ने, अखिल भारतीय साई-भक्तों के समारोह का उद्घाटन 28 
दिसम्बर, 953 को बंबई में किया था । उस समारोह में, उन्होंने कहा; “ग्रोज 
हमारे धर्म में न तो ईश्वर का महत्त्व है और न ही नैतिकता का। इसमें मुझ कोई 
सन्देह नहीं लगता कि मानव मंन की यह बड़ी ही अश्रंवनति की स्थिति है; और यह 
भावी पीढ़ी का कत्त व्य है कि वह धर्म की उसके विंशुद्ध एवं सुंन्दर रूप में पुनः 
प्रतिस्थापना करे | मेरे युग के भारत में मूर्तियों की पुजा, चांहे वे साधुग्रों की हों, 
सत्तों श्रथवा चमत्कार दिखांने वालों की, के सिर्वांय और कोई धर्मा नहीं था। 
अपने मूल रूप में धर्म मनुष्य की आझात्मा की वेयक्तिक मुक्ति का मामला है श्ौर 
उसकी द्वितीय भ्रवस्था में, मनुष्य उन व्यक्तियों को पूजा करते हैं जो उन्तके जीवन 
की चिन्ताओ्रों को शानन्‍्त करते हैं;:औओर अन्तिम अवस्था में, लोग उस व्यक्ति की पुजा 
करते हैं जो चमत्कार दिखाता है। साधु-सन्तों के नाम में जो धन इक़ेट्रा क्रिया 
जाता है उसे अस्पताल, शिक्षा, प्रसहायों के लिए लघु-उद्मोगों की स्थापना; भौर 
विधवाश्रों की सेवा में खच किधा जाना चांहिए। मैं सांई बावा का भक्त नहीं हैं, 
श्रौर न ही मुझे उनेसे केभी मिलने का श्रवेसर ही प्राप्त हुआ ।7 इस प्रकार विभिन्न 
कार्य-क्रमों में वे भांग लेकर अपने सामाजिक, राजनीतिक तथा धामिक विचारों 
'को. दलितों -के हित में व्यक्त करते रहे । 

मार्च 954 में, डॉ० अम्बेडकर बंबई से दिल्‍ली गेए। वहां ज्ञाकर उन्होंने 
राज्य-संभा के अधिवेशन में भाग लियो जिंसमें उन्होंने नेहरू सरकार की कटु आलो- 
चना की क्‍यों कि नेहरू की आनन्‍्तरिकक तथा विदेशी दोनों नीतियों ने देश को संकट 
में डाले रखा था | मई 954 में; वे ब्रुद्ध जयन्ती समारोह में भाग लेने रंगून 
'(बर्मा) गए जहाँ से भगवान्‌ बुद्धे में अपनी प्रगाढ़ श्रद्धा को और सुदृढ़ बनाकर 
लौटे । धर्म में रुचि के साथ-साथ, वे राजनीतिक मंच पर भी कंथे कर रहे भे । 
| जुलाई, 954 को, वे दलित जांति- फंडरेशन के अध्यक्ष निर्वाचित हुए भौर 
जनवरी 955- में, फंडरेशन को एक नया विधान' प्रकाशित करवाया ताकि सन्‌ 
956 में, होने वाले प्रोम-चुनाओं को कुछ ठोस आधारों पर लड़ा जा सके । इसी 
बीच कांग्रेस के तो वे-और कदु ऑलोचक॑ बन गए क्‍यों कि वह दलितों को गुम- 
राह करने के सिवाय और कुंछे नहीं कर रही थी। प्नतः उन्होंने सदेव दलितों को 
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संगठित होकर स्वतंत्र मंच बनाते की प्रेरणा दी ताकि वे अपने पर हो रहे अत्या- 
चारों तथा प्रत्यायों के विरुद्ध अ्पनी आवाज बुलन्द कर सके। दूसरों के मंच पर 
तो पिछलग्गू होकर रहता पड़ेगा जो स्वतंत्र प्रगति एवं विचार के लिए घातक है । 


नि:सन्देह कांग्रेस तथा नेहरू की ढिलमिल नीति के कारण, हिन्दू कोड विल 
पास न हो सका जिसकी वजह से अम्बेडकर को मंत्रि-मण्डल से त्यागपत्र देना पड़ा; 
परन्तु उसी बिल को कुछ अंगों में विभक्त किया गया। एक-एक करके उसकी 
धाराए: विलों के रूप में भारतीय संसद में पेश की गई और उन्हें उन्हीं कांग्रेसी 
सदस्यों ने पास किया जिन्होंने डॉ० साहव के समय उनका बिरोध्र किया था । 8 
मई, 955 को /हिन्दू विवाह विधेयक', !7 जून, 95 को 'हिंन्दू उत्तराधिकार्‌ 
विधेयक, 25 श्रगस्त, 956 को हिन्दू अल्पवयस्कता और्‌ संरक्षक विधेयक! और 
]4 दिसस्व॒र, 956 को हिन्दू दत्तक-गहर और निर्वाह विधेयक पास हुए। इन 
विचारों को कानूनी आधार देकर, डॉ० अम्बेडकर हिन्दू समाज में क्रांति लाना 
चाहते थे, हालाँकि कांग्रेसी हिन्दुप्रों ने उनको संंक्द में सहयोग नहीं दिया; परन्तु 
फिर भी हिन्दू समाज-क्रान्ति की रचनात्मक भूमिका तेयार करने में हिन्द कोडविल 
के जन्मदाता डॉ० अम्बेडकर ने सबसे श्रधिक परिश्रम किया और सदियों से गिरे 
हिन्दू-समाज को नई दिऔया प्रदान की, हालाँकि अन्त में वे बौद्ध हों गंए। इस 
प्रकार समस्त भारतीय संस्कृति के उत्थान में. डॉ० अम्बेंडकर की गहरी रुचि थी 
जौ विभिन्न रूपों मे समय-समय पर अभिव्यक्त हुई । न्‍' मल हा 


यहाँ यह कहना प्रासंगिक होगा कि वर्त्तमान सरकार जो. भी तीतियां लागू 
कर रही है. उन सव में डा० अम्बेडकर की चिचारधारा, जो उनके. कृतित्व- के 
विभिन्न रूपों में. भ्रभिव्यक्त हुई, स्पष्ट परिलक्षित हो रही है। आरक्षण द्वारा 
" दलितों के उत्थान की प्रक्रिया, अल्प संरक्षकों के प्रति समानता तथा झात्मीयता, 
विछड़े एवं निर्धान वर्गों की आ्राथिक तथा सामाजिक उन्नति के साधन, भाषिक 
समाधान, न्यायपालिका सम्बन्धी प्रशासनिक दृष्टिकोण प्र्थातु स्वतंत्र न्यायपालिका; 
नवीन प्रशासनिक मापदण्डों की प्रतिष्ठापना, प्रजातान्त्रिक मूल्यों एवं आदश्शों की 
व्यावहारिकता, केन्द्र तथा राज्यों के सम्वन्धो का पुनमू ल्यांकन, कृषि तथा उद्योग 
पर राज्य का नियन्त्रण, वीमा कम्पनियों एवं वेकों का राष्ट्रीयरण, ओऔद्योगीकरण 
की प्रक्रिया में तीव्रता, संघात्मक ढांचे को सशक्त बनाना, सभी में. डॉ० भ्रम्बेडकर 
को दूरद्शिता प्रौर वौद्धिकता प्रतिविम्बित होती है। वे सच्चे श्रथों में एक क्रान्ति 
कारी तथा युग निर्माता थे । उनके क्ृतित्व का मूल्यांकल तथा अनुकरण भारत की 
भावी सच्तानें करेंगी, तव जाति-विहीन समाज की स्थापना का उनका स्वप्न पूर्णतः 
प्ाकार हो जाएगा। 


() 


अध्याय ---४ 
वर्षान 


प्रत्येक युग में कोई दाशंनिक समाज से जो कुछ ग्रहरा करता है; उसे अपने 
दृष्टिकोण से समाज को ही पुनः भ्रपित क़ंर देता है। प्रारम्भ में, वह एक प्रकार 
का भिखारी होता है; परन्तु प्रन्त में, वह एक दाता वन जाता है। वह युग्-द्रष्टा 
का रूप धारण कर लेता है । निस्सन्देह दार्शनिक अपने समय की विद्यमान समस्याभ्रों, 
प्रगतियों तथा परिवर्तनों पर अपनी दृष्टि केन्द्रित करता है और फिर वह समाज को 
अपने व्यक्तित्व, कृतित्व एवं साहित्य के माध्यम से नई दिशाएँ, नये श्रायाम प्रदात 
करतए है ताकि समाज में ऋतिकारी परिवत्तन ऋाए 


आ्राधुनिक भारत के समाज-सुधारकों तथा दा्श॑िकों में डॉ० श्रम्बेडकर का 
विशेष स्थान है। श्रन्यों की भांति उनके साहित्य में प्रमुल्य दार्शनिक विचार हैं; 
परन्तु उनके साहित्य में जो जीवन-दर्शन निहित है, वह उनके पू्ववर्ती समाज-सुधारकों 
तथा दाशंनिकों से भिन्न है। कारण डॉ० साहव की मान्यताएँ और विचार- 
घाराएँ कुछ विशेष परिस्थितियों की उपज हैं। उन पर सामयिक स्थितियों का 
बड़ा प्रभाव था। जिसके कारण उनके दशेन की विविध श्रभिव्यक्तियाँ भारतीय 
क्षितिज पर सामने आई । 


वर्णावाद के प्रति विद्रोह 

.वीसवीं सदी के भारत में भ्रमेक समाज-सुधारक तथा दाशनिक हुए । उनमें 
दो मुख्य चिचारधाराएं विकसित हो गई ॥ एक समूह उने समाज-सुधारकों तथा 
विद्वानों का था जो वर्णाश्रम-धर्म के विर्द्ध कुछ न कहते हुए कई प्रकार के सुधारों 
के पक्ष में था, जसे विधवा-विवाह तथः बाल-विवाह | दूसरा समूह उन समाज- 
सुधारकों तथा बिद्वानों का था.जो मूलतः वराणश्रम-धर्म के ही विष्द्ध था और वे उसे 
उखाड़ फेंककर मौलिक. सुधारों के पक्ष-में :थे क्यों कि वर्शवाद (जातिवाद) को वे 
विभिन्न सामाजिक बुराइय्रों की जड़ मानते थे। डॉ० अम्बेडकर का नाम द्वितीय 
श्रेणी में प्राता है क्‍यों: कि.उन्होंने वर्णावाद के प्रतिरोध में जो भ्रकाट्य तर्क दिए 
संभवतः किसी' भ्रन्य .समाज-सुधा रक ने नहीं दिए.। वरांवाद क्या होता है, उसकी 
तीव्रता कैसी होती है और उसके व्यवहार में क्या पीड़ा निहित है ? यह एक ब्रछूत ही 
अच्छी तरह जान सकता है। डॉ० अम्बेडकर ने केवल वर्ण व्यवस्था के सिद्धान्त का 
ही गम्भी रता से अध्ययन नहीं किया, बल्कि उसके व्यवहार का शिकार भी उन्हें 
होना पड़ा । इस प्रकार सिद्धांत और व्यवहार की कसौटी पर कस कर डॉ० भ्रम्बेड- 
कर ने वर्शावाद को देखा । ऐसी स्थिति में, यदि उन्होंने वर्शवाद का विरोध किया 
तो यह न्यायोचित ही था । 
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हिन्दृधर्म ग्रन्य यह मानते हैं कि वर्णा-व्यवस्था ईश्वरक्ृत है। प्रजापति के 
मुख, वाहू, जंघा और पांव से क्रमशः ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शूद्र उत्पन्न हुए । 
यह वैदिक रूपक ऋग्वेद के दसवें मण्डल के पुरुष युक्त में मिलता है । यही चातुवएय 
व्यवस्था कहलाती है। कहा जाता है कि यह वेदिक वर्ण व्यवस्था थुणकर्मानुसार 
थी और चारों बर्णों में रोटी-बेटी का व्यवहार होता था । ब्राह्मणों का काम शिक्षा- 
दीक्षा देना था ।. उन्हें ही वेदमन्त्रों का स्वामी माना जाता था। क्षत्रियों फी काम 
समाज में शान्ति-व्यवस्था कायम करना था । वे ही देश की रक्षा का भार संभालते 
थे । वैश्यों का काम व्यापार तथा कृषि को संभालना था । शुद्रों का काम इन वर्णों 
की सेवा करना था। वर्णा व्यवस्था में अधिकारों की अपेक्षा कत्त व्यों पर अधिक 
बल दिया गया है। महिलागओरं के बारे में वर्ं-व्यवस्था ने कोई विभाजन नहीं 
किया | ब्राह्मण चारों वर्णों की महिलाओं से शादी कर सकता था; क्षत्रिय अपने 
तथा निम्न दो वर्णों की महिलाओं से, वैश्य अपने तथा शूद्र वर्णों की महिलाग्रों से 
विवाह कर सकता था; लेकिन शूद्र अपने ही वर्ण की महिला के साथ विवाह का 
अधिकारी था । वर्णु-व्यवस्था में ब्राह्मण तथा क्षत्रिय दो ही वर्णों को श्रेष्ठ कोटि 
में रखा गया | इन दोनों में भी ब्राह्मणों के विश्वेषाधिकार बहुत थे । 


वर्णा व्यवस्था का प्रारम्भिक रूप कुछ भी हो, कालान्तर में वह -जन्म्र पर 
ग्राधारित हो गई । जन्मानुसार वर्ण व्यवस्था में ब्राह्मण वर्ग की श्रष्ठता तथा 
शुद्व वर्ग की हीनता पर श्रत्यधिक बल दिया गया। ब्राह्मण को भूदेव कहा गया: तो 
शूद्र को चाण्डाल, पतित तथा नीच की संज्ञा दी गई । हिन्दूधमं ग्रन्थों के अनुसार 
ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैश्व को अधिकार था कि वे शूद्र से किसी भी प्रकार की सेवा 
करवा सकते थे। साथ ही साथ शूद्रों को विद्याध्ययन, हथियार रखने तथा व्यापार 
करने का कोई भ्रधिकार नहीं था । वेदमन्त्रों का सुनना तो उनके लिए श्रभिशाप 
था। ब्राह्मणों को भअ्रधिकार था क्रि वे शूद्र की धन-सम्पत्ति छीन ले और तीनों 
वर्णों के लोगों को यह भी अधिकार था कि वे शूद्र को जितना चाहें मारें-पीट । 
मनुस्मृति में कहा गया है कि “समय होने पर भी शाद्र धन संग्रह न करे क्‍यों क्रि 
घन इकट्ठा होने पर वह ब्राह्मणों को तड्भ करेगा ।? उधर गौतम धर्म॑सूत्र में यह 
लिखा है कि “शूद्र यदि वेद सुने, तो उसके कान में शीशे का एवं लाख का पिघला 
हुआ गरम रप्त डाला जाए । यदि शूद्र वेद का. उच्चारण करे तो उसकी जीम काट 
दो । यदि शूद्र वेदाष्ययन करके वेदज्ञ बने, तो .उमक्रे झरीर के टुकड़े-टुकड़े कर दो 
धर्मशास्त्रों ने शूद्रों के लिए केवल जूठन खाने की व्यवस्था रखी । वे केवल फटे- 
पुराने कपड़े ही पहन सकते थे । ब्राह्मण मूर्ख हो तो भी कोई दोप नहीं; परन्तु शुद्र 
ज्ञानी हो तो भी पृज्य नहीं । इसलिए गोस्वामी तुलसीदास ने भी लिख दिया : “पुजिये 
विप्न शील गुण हीना, नहीं ण॒द्र गुण ज्ञान प्रवीना ।” 


हिन्दुओ्ों पें लोकप्रिय भागवत््‌ गीता ने भी वर व्यवस्था की पुष्टि एवं 
पोषसा किया । गीता के चौथे अध्याय का तेरहवां श्लोक भी यह कहता है : “चातु- 
वेण्ये मया सुप्ट' गुणकर्म विभागश: | तस्य कर्त्तारमपि मां विद्धचकर्ता रमव्ययम्‌ ॥'! 
अर्थात्‌ “चारों वर्णो' की व्यवस्था गुण श्रौर कम के भेद से मैंने निर्मित की है। 
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उसका कर्ता हीते हुए भी मुझ ग्रविनाशी को अकर्ता जान ।'” गीता ने इसी व्यवस्था 
को स्वधर्म कहा और यह निर्धारित किया. कि उसमें जिप्त व्यक्ति की श्रास्था नहीं 
होगी, चह ईइवर-भक्ति का अधिकारी नहीं हो सकता । गीता के विद्वानों ने, इस 

ग्रन्थ का सहारा लेकर हिन्दू परम्परावादी समाज व्यवस्था को, जिम्तमें ऊ'च-नीच 
की भावनाएं समवेत हो गईं, न्यायोचित- ठहराया। गीता के श्रतिरिक्त सभी 
हिन्दुधर्म ग्रस्थों ने वरणंवाद को वकालत की श्रीर जितने भी हिन्दू साधु- 
सन्त, ऋषि-पमुनि, पण्डित-ज्ञानती आए, सभी ते वर्शा्रम को आ॥रादर्श व्यवस्था 
मानकर, जाति एवं छुआछत की निन्‍दा की। डॉ० अम्बेडकर ने यही अन्तविरोध 
पकड़ा और कहा कि वर्ण व्यवस्था ही तो जाति एवं छुप्राछत, ऊच एवं नीच, 
भेद-भाव, झादि का मूलाधार है। उसको उखाड़े बिना, उसका विनाश किए विना; 
समाज-सुधार का कार्यक्रम सफल नहीं हो सकताः। डॉ० साहब का यह निश्चित मत 
था कि वर्ण व्यवस्था को नष्ट किए बिना, जातिवाद तथा छुम्नाछुत मिटाने का 
झ्रानदोलन एक छल-कपट के सिवाय और कुछ नहीं है क्‍यों कि तीनों ही एक दूसरे 
से परस्पर सम्बन्धित हैं । | 


डॉ० अम्बेडकर ने, श्रपनी एक छोटी सो, किन्तु सारगर्भित पुस्तक में वर्ण- 
वाद का खण्डन किया है और साथ ही जाति एवं छुप्नाछत के उन्मूलन के उपाय 
सुभाए हैं | उन्होंने लिखा है कि “वरंभेद ने सावंजनिक भावना को मार डाला है। 
वर्णोभेद ने सदंगुण को जात-पांत के-नीच दबा दिया है श्रोर सदाचारं को जात-पांत 
में जकड़ दिया है ।*' यह ठीक भी है कि वर्णवाद हिन्दू समाज में इतना छा गया 
कि हिन्दूर्मा में निहित कुछ सदगुणों का भी लोप हो गया । जब तक यह 
व्यवस्था हिन्दुओं के मन में है तब्र तक उनका समाज-सुधार, धर्मं-प्रचार झौर शुद्धि- 
झ्रानदोलन निर्थक है । उनसे कोई ठोस परिणाम निकलने वाले नहीं हैं | निश्चय 
ही डॉ० अम्बेडकर ते कहा कि “जव तक वर्ण व्यवस्था है, तब तक कोई सज्भुठन 
नहीं हो सकता और जब तक सद्भठन नहीं, तब तक हिन्दू लोग दुबंल और दब्यू 
ही बने रहेंगे ।” उनमें आत्म-शक्ति और सामाजिक समता का विकास नहीं हो 
पायेगा । 


हिन्दू समाज में बड़े-बड़े समाज-सुधारक तथा शभ्रान्दोलन-कर्त्ता आए पर 
क्रांति नहीं भ्रा पाई। प्रशत है; भारत में सामाजिक क्रान्ति क्यों नहीं हुई ? “यह 
एक ऐसा प्रश्न है जो मुझे निरन्तर पीड़ित करता रहता है। मेरे पास इसका केवल 
एक ही उत्तर है और वह यह है कि इस चातुवेण्य व्यवस्था मे हिन्दुओं की नीची 
जातियों को कोई क्रान्ति करने के योग्य नहीं होने दिया । उनको हथियार धारण 
करने का कोई अधिकार नहीं दिया भ्रौर चातुव॑ण्यं व्यवस्था के नियमों के अनुसार, 
वे विद्या प्राप्त नहीं कर सकते थे। उल्दे उन्हें ककंकित करके नोच ठहरा दिया गया। 
वे अपनी मुक्ति का उपाय न सोच पाए, न जान पाए ।/ वस्तुत: किसी पी का 
पीडित तथा शोषित वर्ग ही क्रान्ति ला पाता है, पर हिन्दू समाज में ऐसा नहीं हो 
पाया, क्यों कि कानून, धर्म तथा राज्य की सहायता से उच्च वर्गों ने उन्हें सर्द 
अ्ज्ञान, अ्न्धकार तथा नि्धंनंता में ही डाले रखा। फलतः उनकी सारी शक्ति, 


[83 


सूक-बूक, भावना, आदि यीं ही नष्ट हो गई । अतएवं उच्च वर्गों ने न केवल इन 
वर्गों के साथ अन्याय, श्रत्याचार तथा अनाचार किया, वल्कि समूचे देश को 
गलत मार्ग पर ला पटका झर उसका परिणाम क्या हुआ, यह किसी की आँखों से 
छिपा हुआ नहीं है । 


डॉ० अम्बेडकेरं ने गीता द्वारा जन्मंर्जातं गुणों के श्राधार पर प्रंतिपादित चातु- 
बण्यं व्येवस्थां का भी खंण्डन किया, हालाँकि गोता ने यह दांशेनिके आधंर सांख्य- 
दर्शन से ग्रहण किया। सांख्य दर्शन में यह॑ माना गया है कि मनुष्य जाति के सभी 
मानेस्चिक एवं शरीरिंक गुण मूलत: तीन गुणों सत्वं, रज, तप्त की अभिव्यक्तियां 
हैं। इन तोनों गुणों में निरन्तर परंस्पंर सेंघंष एवं परिवतन होता रहता है ताकि 
एक दसरे पंर अपना प्रभुत्व स्थापित कर ले । इस प्रकार आदमी के स्वभाव में 
अम्बेडकर ने यह तक दिया कि यदि मंनुंष्ये में तीन गुणों की प्रंधानंता है जिनमें 
प्रभुत्व के लिए संघ होता है तो यह कैसे मान लिप जाये कि एक व्यक्ति में जो 
गुण जन्म के समंय प्रधान थे,. वही गुरंग मृत्यु तक प्रधान बेने रहेंगे ? एक 
व्यक्ति में एक ही स्वरूप में कोई ग्रुण बता रहेगा इसकी क्या गरारंण्टी है ? डॉ० 
साहब ने कहा कि सांड्य दर्शन या गीता में या अनुभव में, ऐसा कुँछ नहीं मिलेता 
कि व्यक्ति विंशेप में जन्म से लेंकर मृत्यु तंक एक सी अंवेस्था में गुंरां वंने रहेंगे । 
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चकि प्रकृति में परिवर्तन होते रहँते हैं, इसंलिए मनुंष्य के स्वेभाव में भी परिवेंतंन 
प्रनिवाये है ओर इस प्रकार चातुर्व॑ण्ये व्यवस्था का मूलाधार ही गेलेंत है । 


! विद्वान डॉ० की दृष्टि से, व्यक्ति का स्वभाव क्षरा-क्षण में बर्दलंता रहता 
है। उसी प्रकार समय एवं परिस्थिति के अनुसार, प्रत्येक गुण भी बदलेता 
है | अत्तए॒व यदि सभी गुरा परस्पर बदलते रहते हैं तो मांनव प्राशियों को वर्ण 
व्यवस्था के प्रन्तगंत चार स्थायी वर्गो में विभाजित करना न्यायोचित नहीं है । यही 
कारण है कि वर्ण व्यवस्था प्रामाशिक नहीं है और ईश्वरकृत भी नहीं है। यह 
मान्न ब्राह्मणों की चाल है; लेकिन हिन्दू लोग फिर भी वर्ण व्यवस्था से इतने 
ग्भीभूत हैं कि उससे चिपके बंठे हैं । स्तरीय असमानता को उंसका मूलाधार बना 
लिया है। झतएव वर्ण व्यवस्था में स्‍्वतत्रता एवं समानता के लिए कोई स्थान नहीं 
है, जो संगठित जीवन तथा सभ्य समाज की आधारशिला है | इन दोषों के अलावा, 
वर्ण व्यवस्था में ग्रौर भी ऐसे दोष हैं जिनके कारण, उसकी निरन्तरता आज कतई 
न्यायोचित नहीं मानी जा सकती है। 


कहा जाता है कि वर्ण व्यवस्था, अपने विशिष्ट आशथिक संगठन द्वारा, 
सामाजिक संतुलन तथा संगठन पेदा करती है। यह भी माना जाता है कि वर 
व्यवस्था श्रम-विभाजन' पर आधारित है और श्रन-विभ-जन आधुनिक समाज का 
अ्रनिवाये अंग है । इसलिए सवर्ण हिन्दुओं की दृष्टि में, वर्ण व्यवस्था न्‍्यायोचित है 
प्रोर उसमें कोई दोप प्रत्तीत नहीं होता । डॉ० अम्बेडकर ने इस दृष्टिकोण को स्वीकार 
हीं किया वर्योकि वर्ण व्यवस्था में न केवल श्रम-विभाजन मिलता है, वरन्‌ श्रमिकों 
का विभाजन भो उसमें स्पष्ट है। निस्सन्देह आ्राधुनिक समाज में श्रम-विभाजन होना 
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आवश्यक है, पर किसी भी ग्राधुनिक समाज में श्रमिकों को चार ही स्थायी 
वर्गों में नहीं बाँटा गया, है। वर्ण-व्यवस्था में तो- श्रमिकों को ऊच-नीच को 
श्रेणियों में विभक्त किया गया है । क्‍या यह स्यायोचित श्रेम-विभाजन है ? इसके 
श्रतिरिक्त, उसमें श्रधिसंख्यक लोगों को अपनी रुचि के अनुसार काम नहीं मिलता 
श्रौर जन्म के श्राधार पर, उन पर कुछ पेशे थोप दिए जाते हैं जिनमें उनका दिल 
श्रौर मन दोनों नहीं लगते । ऐसी स्थिति में क्या श्राथिक कुशलता झा सकती है ? 
यह भी एक दुर्भाग्यपूर्ण मान्यता है कि काम-घन्धों के आधार पर ऊँच-वीच का 
भेदभाव बर्ता जाता है। डॉ० साहब ने यह भी कहा कि उद्योग सदैव परिवततंन- 
शील श्रवस्था में होता है भ्रतएव व्यक्ति को भी वह स्वतंत्रता हो कि जो काम उसे 
पसन्द हो, जहां उसका समझौता हो जाए, उसे करने में -वह स्वतंत्र होना चाहिए । 
भ्रौद्योगिक स्वतन्त्रता के बिना, आधथिक कुशलता संभव नहीं हो सकती । इसलिए, 
श्राथिक संगठन के रूप मे! यह वर्ण व्यवस्था, डॉ० साहब को दृष्टि से, बिल्कुल 
हानिकारक है । | | | 

कुछ हिन्दू विद्वानों ने वर व्यवस्था को जेविक अश्राधार प्रदान करने का 
प्रयास किया और कहा कि यह व्यवस्था जाति शुद्धता - तथा रक्‍त-शुद्धता को कायम 
रखने का एक उत्तम ढंग है | डॉ० अम्बेडकर ने इस मान्यता को भी अ्रस्वीकार कर 
दिया क्‍यों कि दुनिया भर में ऐसी कोई जाति नहीं है जो-विल्कुल विशुद्ध हो | उसी 
प्रकार भारत में! ऐसा कोई वर्ग नहीं है जिसे जाति या रक्त की दृष्टि से विशुद्ध 
कहा जा स॒ुके । यह तो राधाकृष्णन्‌ भी मानते हैं कि हिन्टू जाति में विदेशियों का 
रक्त-मिश्रण मिलता है प्रौर स्वतः देश मे, एक वर्ग का रक्त दूसरे वर्ग मे मिश्रित 
हुआ है रक्त की द ष्टि से चारों वर्ण के स्त्री-पुरुषों मे' नितान्त भ्र॒लगाव रहा हो, 
ऐसा कभी संभव नहीं हुग्ना । चारों वर्णों के स्त्री-पुरुपों के बीच । रहे 
हैं और भ्राज भी हैं। धममंशास्त्रों ने चाहे कितने ही प्रतिबन्‍्ध लगाए हों, पर काम 
'बासना भनन्‍्धी होती है तो सारे धम शास्त्रीय नियम श्रन॑ंग रह जाते हैं। ग्रत: जाति 
एवं रक्त की शुद्धता को प्रमाणिक मानना एक मूर्खता के सिवाय और कुछ नहीं ४ 
'बर्ण व्यवस्था को घोषित करने की आड़ मे , गलत घारणाओं को मानना न्यायो- 
चित नहीं है । | 

कभी-कभी वर्ण व्यवस्था की प्लेटो के बर्य विभाजन से तुलना की जाती 
है।. डॉ० अम्बेडकर के अनुसार, प्लेटों ने मानव प्राणियों का जो तीन वर्गो-- 
शासक, रक्षक एवं श्रमिक में विभाजन किया, वह बिल्कुल मानव स्वभाव के प्रतिकूल 
है । प्लेटो को सम्भवततः व्यक्ति की विलक्षणता का ज्ञान नहीं था । व्यक्ति के स्वभाव 
में इतते विभिन्न ग्रुणा होते हैं कि उन्हें केवल तीन श्रेणियों में समेटता एक 
खोखलापन है । यह तो मनुष्य के स्वभाव की गलत धारणा बनाना है । यही कारश्म 
है कि प्लैटो का सामाजिक वर्गीकरण व्यावहारिक नहीं का पाया । इसी प्रकार, 
चक्ि चातुरवंण्य॑ व्यवस्था भी गलत घारणाप्रों पर ग्राश्चित कप वह कभी भी 
के बन पाई, हालांकि उसके आ्राघार पर छुप्राछत, ऊच-नीच, जात- 


व्यावहारिक नहीं | की 
पांत जैसी बुराइयों का विकास हुआा जिन्होंने श्राज हिन्दू समाज को श्रधोगत्ति में 


ला पटका है । 
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ग्रार्यसमाजियों तथा कुछ विद्वानों का मत है कि देश की समस्त जातियों को 
चार विशुद्ध वर्णों में पुनः संगठित किया जाए। डॉ० श्रम्वेडकर ने इस विचार को 
बिल्कुल ही अव्यावहारिक बतलाया क्‍योंकि श्राज हिन्दू समाज में कई हजार जातियां 
एवं उप-जातियां हैं। जाविगत झावनाएँ, वर्णाधारित भावनाओं को अपेक्षा कहीं 
४धिक हानिकारक हैं। ये जातियां जन्म पर आधारित हैं, जवकि वर्ण व्यवस्था 
को गुणाकर्मानुसार कहा गया है । गुणकर्मानुसार इन जातियों को, जो जन्म से ऊच 
या नीच हैं, किस प्रकार तियोजित करंगे, यह एक गम्भीर तथा कठित प्रश्न है । 
एक व्यक्ति, जो जन्म से ऊच है, गुण-कर्म से नीच है कैसे इस परिवर्तन को 
स्वीकार करेगा, यह समझ में नहीं श्राता । चार वर्ण की पुनः स्थापना का विचार 
ही मूलतः गलत है । डॉ० अम्बेडकर ने यहँ कहा कि यदि मनुष्य को गुरणकर्मानुसार 
ही मूल्यांकित करता है तो. ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र का लेविल क्‍यों लगाया 
जाए ? थे नाम तो निश्चित ही ऊंच-नीच भावनाओं के साथ जुड़े हुए हैं। जब तब 
ये लेबिल प्रचलित रहेंगे, हिन्दू इस जन्ममूलक अँच-नीच, भेदभाव को मानते और 
उनके भ्रनुसार श्राचररा करते रहेंगे । इन परम्परावादी नामों को वनाए रखना और 
सुधार की. बात करना, विरोधाभास है। इसलिए डॉ० अम्बेडकर ने कहा -- 
“चातुर्वेण्य॑ को गुरा-कर्म मूलक वताकर “उस पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य _तथा 
शूद्र के दुर्गन्ध से युक्त लेड्लि लगाता एक प्रकार का भारत में पाखण्डी जाल 
फैलाना है ।” कं । हम 


वर्णा व्यवस्था के पक्ष में कितते ही तर्क दिए जाएं, चाहे वह व्यवस्था गांधी, 
गीता तथा आर्यंसमाज द्वारा विवेचित हो, वह मूलतः गलत सामाजिक वर्धीकरण 
पर प्राश्ित है। डॉ० अम्बेडकर की वर्णा-विरोधी विचारधार युक्तियुक्त है; किन्तु 
प्राचीन परम्परा, संस्कृति तथा धर्मे के गोभ से दवे, सवर्णं हिन्दू यह स्वीकार नहीं 
करते कि वर्ण व्यवस्था झ्राज निरेथेक है तथा हानिकारक संस्था है। डॉ० साहब 
का यह दृढ़ मत था कि जाति एवं छुआछूत की जननी यही वर्ण व्यवस्था है। अतः 
यदि इनका अन्त करना है तो वर्ण का अन्त करना झ्रावश्यक है। वर्शावाद तथा 
जातिभेद के उन्पूलन के लिए, डॉ० अम्बेडकर ने दो उपायों पर अधिक जोर 
दिया । आपने यह लिखा "मेरा विश्वास है कि वास्तविक उपाय प्रस्तर-जातीय 
विवाह हैं। केवल रक्त का मिथ्रण ही स्वजन तथा मित्र होने की भावना उत्पन्न कर 
सकता है ।” परन्तु डॉ० साहब का यह उपाय उनके दूसरे उपाय से सम्बन्धित है । 
उन्होंने कहा कि हिन्दू जातिभेद को इसलिए नहीं मानते हैं कि वे ऋर हैं या इनके 
मस्तिष्क में कुछ विचार हैं। वे जातिभेदें के साथ इसलिए भअनुबन्धित हैं कि उनको 
धमं प्राणों से भी अधिक प्रिय है। जातिभेद को मानने में हिन्दुओं की भूल नहीं 
है। भूल उन ग्रंथों की है जिन्होंने यह भावना उनमें उत्पन्न की है । इसलिए यदि 
ग्राप जातिभेद को मिटाना चाहते हैं तो श्रापके लिए वेद और स्मृति धर्म को नष्ट 
कर देना आवश्यक है। अन्य किसी वात से लाभ नहीं होगा । हिन्द स्त्री-पुरुषों में 
धर्मं-प्रथों का जो भय वबेठा है, वह यदि सप्ात्त हो जाता है तो निश्चित रूप से 
वे स्वतः अन्तर-जातीय विवाह करते में कतई नहीं हिंचकिचाहट प्रदर्शित करेंगे । 
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अंतः भ्रन्तर-जातीय' विवाह को उसी समय निद्व न स्वीकार किया जांएगा, जब 
हिन्दुओं में धर्मान्ध्ता कां विनाश होगा । 


, . इसके साथ-साथ, डॉ० अम्बेडकर ने हिन्दूधर्म सुधार के लिए कुछ सुभावों 
का इस अकार प्रस्तुत किया - () हिन्दूधर्म का एक और केवल एक ही ,प्रामाशिक 
ग्रथ हो जिसे सव हिन्दु-छूत तथा श्रछृत, स्वीकार करें; (2) पुरोहित का पेशा 
परम्परागत न होकर, योग्यता पर श्राधारित हो श्रर्थात्‌ सभी वर्गों के लोगों को 
पुरोहित बनने का अश्रधिकार होना चाहिए। यह कानून भो बने कि कोई हिन्दू 
तब तक पुरोहित नहीं बन सकेगा, जब तक वह राज्य द्वारा निधारित परीक्षा पास 
नहीं कर लेता और वह पुरोहिताई करते की सनद सरकार से प्राप्त नहीं कर लेता; 
और (3) जिस पुरोहित के पास राज्य का प्रमाण-पत्र न हो, उसके द्वारा करवाया 
गया कोई संस्कार मान्य न हो ओर जिस व्यक्ति के पास सनद न हो उसके द्वारा 
पुरोहिताई के काम को दण्डनीय मानता जाएं। इस प्रकार डॉ० श्रम्बेडकर ने 
वरंवाद-जातिभेद एवं छुम्नाछत के प्रति श्रपना विरोध ही प्रकट नहीं किया, वल्कि 
ठोस सुझाव भी अस्वुत किए जिन पर चलकर हिन्दू समाज एवं धम में मौलिक 
परिवर्तत लाए जा सकते हैं। संक्षेप में, हिन्दुओं को अपने धर्मग्रथों के प्रति 
दृष्टिकोश श्रौर अपने ही हिन्दू भाइयों के प्रति व्यवहार को समय तथा परिस्थिति 
के अनुकल बदलना चाहिए। डॉ० अम्बेडकर द्वारा वर्णावाद के प्रति विद्रोह की 
भावना का यही श्रथं है। उनका विद्रीह निश्चय ही विध्वंसात्मक न होकर, 
रचनात्मक एवं साथक था जिसे मानववादी दृष्टिकोण से ही भलीभांति समझा जा 
सकता है । 


ब्राह्मणवाद का विरोध : 
यह विश्लेपितं किया जा चुका है कि डॉ० श्रम्बेडकर वर्णवाद के विरोधी थे 
क्योंकि उसने भारतीय समाज में जातिभेद तथा छुआ्राछत जैसी बुराइयों को जन्म 
दिया । उनके असुसार, स्वतः वर्णृवाद किसी अन्य वाद की पभिव्य॑क्ति है जो 
हिन्दूधर्म ग्रथों में मुल॒तः: सच्चिहित है। वह वाद “ब्राह्मणवाद” है। इसलिए डॉ० 
साहब ने न केवल वरांवाद का, बल्कि ब्राह्मणवाद का प्रतिरोध भी किया। वरण- 
बाद तथा ब्राह्मणवाद एक दसरे पर ग्राश्रत तथा एक दूसरे के पोषक हैं । दोनों 
का मुलाधार श्रसमानता. है . जिसके प्रति ही. उनका विद्रोह था। डॉ० साहब को 
छट से ब्राह्मणवाद क्या हैं ? यह समझे लेचा आवश्यक है । उन्होंने क 
“ब्राह्यगवाद से मेरा तात्पय ब्राह्मणों की उस शक्ति, विशेषाधिकारों तथा 
ञ्र्थ में इस शब्द का प्रयोग नहीं कर रहा हूँ | ब्राह्मणवाद से मेरा मतलवबं 
स्वतंत्रता, समता तथा अ्रातृ-भाव के निषेध से है। इस झथ में वह स्षभा 
वर्गों में विद्यमान है, केवंल ब्राह्मणों तक ही वह सीमित नहीं है, हालांकि 
वे ही इसके जन्मदाता रहे हैं। ब्राह्मणावाद का प्रभाव कैवल सामाजिक 
अधिकारों जैसे अ्न्तर-जातीय खान-पान तथा गन्तर-जातीय विवाह तक 
ही सीमित नहीं है । ब्राह्मणावाद नागरिक अ्रधिकारों का भी निषधघ करता 
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है। यहां ब्राह्मणवाद इतना व्यापक है कि वह श्राथिक अवस्तरों के क्षेत्र 
को भी प्रभावित करता है|” 


स्पष्ठत: डॉ० प्रम्बेडकर की दृष्टि से ब्राह्मणवाद असमानता का दु पता ताम 
है। वही जातिभेद, छुश्नाछृत तथा ऊच-तीच का पोषक है। इसी आधार को 
लेकर डॉ० साहव ने अ्छूत श्रमिकों से पूछा कि वे झपती श्राथिक स्थिति के अ्रवसरों 
की सवरां हिन्द, श्रमिकों से तुलना करें, उल्हें बड़ा अन्तर मिलेगा । ऐसे वहुत से 
विभाग हैं जहां अछूतों की नियुक्ति केवल इमलिए नहीं होती कि वे अछूत हैं । 
श्रछुतों को मिलों के बुनाई विभाग में नहीं लगाते क्योंकि मुंह से घागा कादना 
पड़ता है, जिसे छुकर सवर्ण हिन्द श्रमिक अपवित्र हो जाएंगे । रेलवे में उन्हें कुलो 
की जगह नहीं लगाया जाता क्योंकि कुलियों से स्टेशन मास्टर घरेल काम-काज 
करवाते थे। इस प्रकार के आज ' भी उदाहरण हैं जहां अ्रछतों या दलितों को 
नौकरी पर इसलिए नहीं लिया जाता कि वे अछत हैं। अतः डॉ० भप्रम्वेडकर ने 
अपने झ्ालोचकों से कहा था कि जब तक वे ब्राह्मणवादी प्रवृत्तियों के विरुद्ध सघप 
नहीं करेंगे जब तक वे श्रमिकों को संगठित नहीं कर सकते । आर्थिक भ्रवसरों के 
क्षेत्र में ग्रसमानता के रहते हुए, संगठन का सिद्धांत फलीभूत नहीं हो सकता । 
प्रन्य शब्दों में, डॉ० अम्बेडकर ने श्रमिकों को ग्रह सलाह दी कि वे अपने झल्दर से 
जातिभेद का शअन्त करें और असमानता की जड़, ब्राह्मणवाद को उखाड़ फेंके 
प्न्यथा श्रमिक एकता का नारा अधूरा पड़ा रहेगा । । 


डॉ० अम्बेडकर ने ब्राह्मणों तथा ब्राह्मणवाद में स्रष्ट भेद रखा ताकि 
ब्राह्मण लोग -यह न समझ बैठे कि वह ब्राह्मणों के विरोधी थे । उन्होंने कहा कि 
यह मानना कि सभी ब्राह्मण प्रछृतों के शत्रु हैं, विल्कुल गलत है । वह तो उन्हीं 
लोगों से घुणा करते हैं जितमें ब्राह्मरावाद की भावना, ऊँच-नीच, जातिभेद है 
क्योंकि ऐसी ही बातें सामाजिक अन्याय तथा श्रसमानत्ता को बढ़ावा देती हैं। 
प्रतएव उनकी दृष्टि में, एक गैर-ब्राह्मरा, यद्दि उसमें ऊंच-तीच की भावनाए हैं, 
तो उतना ही घृरित है जितना कि कोई ब्राह्मण, जिसके व्यवहार में भी कोई 
ऊच-तीच की भावना है। इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर की दृष्टि में, ब्राह्मण तथा 
गैर-ब्राह्मण का भेद नहीं था बल्कि जिसमें ब्राह्मणवाद की भावना तथा व्यवहार 
है, वही समाज का छात्र है, भले ही वह कोई दलित क्यों न हो । एक और दष्टि 
से, डॉ० साहब ने कहा कि वाह्मणवाद समाजवाद तथा जनतन्त्र का घोर श्र है 
क्योंकि ऊँच-नीच की भावना जहां हो वहां समाजवादी समाज की स्थापना करना 
प्रसम्भव है । ब्राह्मशवाद न केवल सामाजिक अधिकारों का निषेध करता है, बल्कि 
समान झाथिक अवसरों का भी निपेघ करता है । इसलिए ब्राह्मणवाद, सामाजिक, 
पग्राथिक तथा राजनीतिक दृष्दि से भ्रवांछनीय विचारधारा है । 


इन प्ाधारों के अतिरिक्त, दो श्रन्य ठोस कारण हैं जिनकी वजह से डॉ० 
साहव ने ब्राह्मणवाद का विरोध किया। ये दो कारण हैं कि ब्राह्मणावाद ने 'शुद्र! 
तथा स्त्री! जाति के प्रति जो अन्याय किया है, वह कहीं भी इतिहास में नहीं 
मिलता । ब्लाह्मणवाद ने इन दोनों ही वर्गों को क्यों इतना दवाया झौर उन्हीं को 
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क्‍यों मानवी अधिकारों से वंचित रखा ? यह एक. विचारणीय प्रश्न है। 


कई लगभग सभी हिन्दू धर्म ग्रथों में, शूद्र वर्ग की हीनता पर भ्रत्यधिक बल 
या है । शूद्र को तो स्देव ताड़ना का पात्र माना गया। शद्र तथा स्त्री को 
पशु की के में बिठाना, यह ब्राह्मणवाद की- ही करामात है । यज्ञ में विभिन्न 
पशुश्रों का बलिदान होता था। मृत पति की चिता पर जीवित-स्त्री को जलाया 
जाता था और हिन्द समाज में शूद्र की निरन्तर शोषण की स्थिति का- अनुमोदन 
यह्‌ जाह्मणवाद ही करता रहा । हिन्द समाज में यदि स्त्री को. घर की चार 
दीवारों में बन्दी वनाएं रखा तो शुद्रों को उच्च तीन वर्णों की सेवा- में श्रपित कर 
दिया । ब्राह्मण-धर्म के नाम पर, उनको ग्रपवित्र, नीच भ्रादि माना गया | क्यों ? 
क्‍या वे ' मानव प्राणी नहीं थे? आ्राखिर इन्हीं दो वर्गों को ब्राह्मणवाद ने क्‍यों 
इतना दबाया ? डॉ० साहब ने ये महत्त्वपूरां प्रश्त उठाए । 


मनु-विधान के अनुसार, स्त्री, चाहे वह बालिका हो, युवती श्रथवा वृद्धा, 
श्रपने घर में भी कोई काम स्वतन्त्रतापुवंक नहीं कर सकती । वाल्यावस्था में उस्ते 
पिता के, यौवन काल में पति के श्र पत्ति के न रहने पर उसे अपने पुत्रों के अ्धीत 
रहना चाहिए। स्त्रियां स्वभाव से ही दुगु णी होती हैं। मनु के विधान में स्त्री को 
निम्ततम स्थान प्रदान किया गया है। पुरुष की तुलना में, स्त्री को कोई अधिकार 
ही नहीं मिले । उप्ते पुर्ष पर जितना आश्रित हमारे समाज में बताया गया उतना 
कहीं श्रन्यत्न नहीं देखा गया । डॉ० साहब ने यह पूछा कि मनुस्मृति. में श्राखिर 
स्त्रियों तथा शूद्रों पर इतनी अयोग्यताएँ क्‍यों थोपी गई' ? इस का प्रमुख कारण 
यह है कि बौद्धकाल में समाज के दो वर्ग (स्त्रियां - एवं शुद्र) ही बुद्धघम को ग्रहरणा 
कर रहे थे, जिसके कारणा वर वाद तथा ब्राह्मणावाद की नींव ही हिली जा रहं 
थी | चकि मनु-स्मृति की रचना भगवान्‌ बुद्ध के बाद हुई, इसलिए इन दोनों 
वर्गों को नाकाम करने के लिए, उनपर श्रनेक पाबन्दियां तथा ग्रयोग्यताए' थोप 
दी गई! ताकि ये बुद्ध-धर्म की ओर अधिक न भुक्ते । शूद्रों को तो इसलिए भी 
दबाया गया कि वे ब्राह्मणवादी समाज के प्रति कहीं विद्वोह न कर-बेठ । सामाजिक 
क्रान्ति के साधनों के द्वार तों उनके लिए सर्देव बन्द रखे गए जेसे ज्ञानाज॑न, हथि- 
यार तथा व्योपार-धन | शूद्रों को पढ़ने का अधिकार नहीं था श्रौर न ही वे कोई 
धन-सम्पत्ति इकंट्टों कर सकते थे। शस्त्रादि तक तो उनकी कोई पहुँच नहीं थी । 
उन्हें उन सभी साधनों से वंचित रंखा गया जिनके द्वारा वे कोई विरोध तथा विद्रोह 
करते | इसलिए डॉ० श्रम्वेडकर ने ब्राह्मण धंर्मा भौर ब्राह्मणवाद का सबल विरोध 
किया । जे की ; | रे 
.... बुद्ध के पश्चात्‌, जितने भी हिन्दुधर्म ग्रन्थ लिखे गए, उनमें स्त्रियों तथा 
शूद्रों पर जितनी अ्रयोग्यताए' लादी गई ' उतनी उनके पूर्व हिन्दूधर्मा ग्रन्‍्थों में नहीं 
थीं । हालाँकि ये श्रयोग्यताए' एंकदम नई नहीं थीं। डॉ० अम्बेडकर ने कहा कि ये 
सब ब्राह्मणों तथा ब्राह्मयणवाद की विचारधांरा ,का प्रतिनिधित्व करती हैं। मनु- 
स्मृति के पूर्व ये सब विचार, सामाजिक मान्यताओं के रूप में, विद्यमान थे । मनु- 
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स्मृति ने तो उन मान्यताओं को, धर्म शास्त्र तथा राज-विधान में स्थान देकर, 
ब्राह्मरावाद, को सुदृढ़ बनाया । डॉ० अम्बेडकर ने एक ही पंक्ति में श्रामे वाले 
ब्राह्मगाधरमं , ब्राह्मणवाद, जातिवांद, छुप्माछ्त, ऊच-तीच, झादि का घोर विरोध 
किया और कहा : 
“जिस धर्म में एक वर्ग विद्याध्ययन करे, दूसरा शस्त्र धारण करे, तीसरा 
व्यापार करे और चौथा सिफं सेवा करे ऐसा कहा गया है, वह घ॒र्म 
मुझे स्वीकार नहीं है । जो एक को विज्ञ बनाए रखने के लिए, दूसरों को 
अ्ज्ञ वनाए रखता है, वह धर्म नहीं है, बल्कि लोगों को बोद्धक गुलामी 
में रखने का पड़्यन्त्र है।जो धर्म एक के हाथ में शस्त्र देकर, दूसरे 
को नि:शस्नत्र करता है. वह धर्म नहीं है, वल्कि एक के द्वारा दूसरे को 
पराधीनता में रखने की चालाकी है जो धर्म कुछ लोगों को घत-सम्पत्ति 
रखने का पग्रधिकार देता है और शेष लोगों को जीवन निर्वाह के लिए, 
अ्न्यों पर आश्रित रहने के लिए कहता है, वह धर्म नहीं, बल्कि स्वा्थे- 
परायणता है । हिन्दू धर्म का चातुवेण्यं ऐसा है।'! 


डॉ० अम्बेडकर के अनुसार, यही ब्राह्मगवाद का असली रूप है जो अस- 
मानता तथा पराधीनवा के विचारों का पोषण करता है। अतः ब्राह्मण-धर्म में 
: अछूतों की उन्नात कदापि नहीं हो सकती । डॉ० साहब की दृष्टि से, व्यक्ति को 
आ्रात्मोत्नति के लिए, श्रन्य बातों के श्रत्तिरिक्त, तीन बातों की अ्रति श्रावश्यकता 
होती है--सहानुभूति, समता और स्वतंत्रता । ब्राह्मणा-धर्म में, इन तीनों ही बातों 
का प्रभाव है। ग्रत: डॉ० साहब ने, अपने दलित भाइयों की उन्नति के लिए, बुद्ध 
मार्ग सुकाया जिसमें सहानुभूति, समता तथा स्वतंत्रता के मूल्य कूढ-कूठ कर भरे 
पड़े हैं। उन्होंने यह स्पष्ट घोषणा की : 
“जिस ब्राह्मण-धर्म में मनुष्य को मनुष्यता से व्यवहार करना मना है, वह 
घ॒र्म नहीं है, उहृण्डता का प्रदर्शन है। जिस घम में मानव की मानवत्ता 
को पहिचानना अधर्म माना जाता है, वह धर्म नहीं, बल्कि एक रोग 
हैं। जिस धम में पशु को छूत और मनुष्प को अछत समझा जाता है, वह 
धर्म नहीं है, एक पागलपन है । जो धर्म एक ही वर्ग से यह कहे कि वह 
विद्याध्ययन न करे, धन-संग्रह न करे और शस्त्र घारण न करे, वह धर्म 
नहीं, मानव जीवन के साथ खिलवाड़ है । वह धर्म जो अशिक्षितों से कहे 
अशिक्षित रहो; ।नधनों से कहे; निधंत रहो; वह धर्म नहीं, वरन्‌ सजा है ।” 


इस प्रकार, जिस ब्राह्मणवाद, ब्राह्मए-घर्मा या वर्णाश्रम-धर्मा में, स्त्री 
झौर छूद्र दोनों को दासी तथा दास माना गया. दोनों को विद्या पढ़ने, वेदशास्त्र 
सुनने और घामिक्र कम काण्ड करने का अधिकार नहों दिया गया, उसका प्रत्तिरोध 
डॉ० अम्बेडकर जैसे मनीपी द्वारा न होता, कल्पना नहीं की जा सकती । उन्हें 
धनाजेन करके स्वतंत्र जीवन निर्वाह करने, और अपना अनाश्रित अस्तित्व कायम 
रखने की ग्राज्ञा नहीं देकर, ब्राह्मण-धर्म ने इनकी जो अधोगत्ति क्री, वह कल्पना 
के बाहर है। यही कारण है कि डॉ० अम्बेडकर ते इन दो वर्गों को उन्नति के पथ 
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पर लाने के लिए जीवन-भर संघर्ष किया। ब्राह्मसवादी विचारध्वारात्रों का तो 
उन्हें विरोध करना ही था, क्‍यों कि उनका जीवन-दर्शन मूलतः अभ्रसमानता, श्रन्याय 
तथा शोषरा के प्रति एक विद्रोह है जो आज भी उतना ही सजीव है जितना 
पहले था । ॥॒ 


: संविधान के मुख्य निर्माता के रूप में, डॉ० श्रम्बेडकर ने उन मानवी अधि- 
कारों को दलितों तथा शूद्रो' के लिए सुलभ वनवाया जिनका उनके लिए, ब्राह्मण- 
वाद ने निषेध कर रखा था ।.उंन नागरिक श्रधिक्रारो' को स्वीकृत करवाया जिन्हें 
सदियो से श्रछत वर्गों से छीन लिंगरा गया था । स्त्री-शुद्र के प्रति जो स्मृत्ि-धर्म में 
ग्रन्यायपुर्णा विधान: था उसको धराशाय्री किया। इसी प्रकार डॉ० अम्बेडकर 
महिला-बंर्ग के प्रति हो रहे अन्याय के विरुद्ध, हिन्दू कोड बिल द्वारा मौलिक सुधार 
लाना: चाहते थे । अपनी हठछ्ामिता के काररा, यद्यंपि सवर्णं हिन्दुओं ने, उतके मंत्री- 
काल में, उसे पास नहीं होने दिया; परंन्‍्तुं बाद में उस बिल की मुख्य धाराए' किसी 
न किसी रूप में पास करे दी गईं हैं। कुछ भी हो, महिला-वर्ग के प्रति न्याय, 
उत्थान' तथा समानता की प्र रणा तो डॉ० अ्रम्बेडकर ने ही दी । वह समान अ्रधि- 
कार, समान अवसर, स्वतंत्र आजीविका, स्वतंत्र व्यक्तित्व तथा सामाजिक बच्चुत्व 
जैसे विचारों के समर्थक एवं पोषक थे । ये ही मूल्य उनके समाज-दर्शन के मौलिक 
तत्त्व हैं जो सिद्धान्ततः नकारात्मक दृष्टि से ब्राह्मण॒-ध्वाम, ब्राह्मण॒वाद, जातिवाद, 
छुप्राछत, ऊँच नीचवाद, श्रन्याय तथा शोषण के कट्टर विरोधी हैं । 


गांधीवाद की समीक्षा : 

. ० प्रारम्भ से ही, डाँ० अम्बेडकर गांधीजी के साथ संघर्ष में उलक गए। 
उन्होंने महात्मोजी के लगभग सभी विचारों के साथ प्रसहमति प्रकट की और फिर 
गांधीवाद की समीक्षा तो स्वाभाविक थी। गांधोवाद जनता का कल्याण सामंत- 
कालीन घरेल्‌ उद्योग-धन्धों ओर स्वामी-सेवंक के सम्बन्ध की प्रुनः स्थापना में 
समभता है जिन्हें बहुत पहले ही स्वय जनता ने धराशायी कर दिया था। गांधी- 
बाद में अनेक ऐसे विचार हैं जो मुर्दावस्था मे हीं नहीं, बल्कि समाज की दृष्टि 
से भी हानिकारक है। यही कारण है-कि श्रम्बेडकर ने गांधी के सेद्धान्तिक तथा 
दार्शनिक दष्टिकोए को, वत्त मान मानव सम्बन्धों' तथा परिस्थितियों हे प्रतिकूल 
बतला कर उसकी कदु आलोचना की झर ऐंसी ठोस युक्तियाँ भी दी हैं जिनके 
समक्ष यांशीवाद का खरा उतरता संभव नहीं लगता । 

सरवृप्रथम ग्रांधीवाद के राजनीतिक दृष्टिकोश को ही लिया जाए । गांधीवाद 
एक प्रकार के पूंजीवाद का पोषक है क्यों कि .वह . प्राथिक क्षेत्र में ट्रस्टी शिप फा 
समर्थन करता हैं और मानता हैं कि पू जीपतियों को अपने पास श्रपार छन को 
झपना निजी नहीं समभना चाहिए, बल्कि जनता का वह छान ट्रस्टियों के रूप में 
उनके पास जमा है, जिसे “उन्हें जवता के हिंत में - खर्च करना चाहिए | मूलतः यह 
विचार पूजीवादो जनतान्त्रिक व्यवस्था का द्योतक है । यह समाजवादी व्यवस्था 
के विरुद्ध है । डॉ० अम्बेडकर के अनुमार,. भारत के ग्रांघी वा दी लोग, वास्तव में, 
समाजवादी व्यवस्था. के ::विरोधी हैं। राजनीतिक क्षेत्र तो ज़िश्चित रूप से, जन- 
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तंत्र होना चाहिए, लेकिन आर्थिक क्षेत्र में नि्तांत जनतंत्र पुजीवादी व्यवस्थां के 
सिवाय और कुछ नहीं है | डॉ० साहंव ने इसीलिए ग्रांधीवादी नीति के स्थान पर 
समाजवादी नीति को प्रश्नय दिया । उनका कहना है कि येदि भारत को समुन्नत 
देश बनाना है तो राजनीतिक जनतंत्र की पुष्टि आथिक समृद्धि एवं समानता से को 
जानी चाहिए ग्रन्यथा सदियों से शोधित चला आ रहा जनसमुदाय उस जनतांब्रिक 
व्यवस्था के महल को मिट्टी में मिला देगा जिसे बड़े परिश्रम से बनाया ग्रया है । 


डॉ० अम्वेडकर के अनुसार, ग्रांछीवाद ठेठ प्राकृतिक जीवंत की ओर मुड़ने 
का एक सन्देश है । वह मशीन यूग का विरोधी है। वह बड़े पैमाने पर औद्योगी- 
करणा तथा कृपि-फार्मों का कट्टर आ्रालोचेंक है। गरांछीवाद झ्ाथिक क्षेत्र में घोर 
उदारबाद का पोषक है | गांधीवाद में च कि श्रार्थिक समानता के लिए, कोई प्र रणा 
नहीं है, इसलिए सामाजिक तथा आर्थिक दोनों दृष्टि से, प्रतिक्रियावादों दर्शन है 
जो पुराततवाद का समथक है । यदि दुनिया में कोई वाद है जिसने भूठे बायदों 
तथा विश्वासों से लोगो को चुप किया है, वह गांध्ीवाद है । ऐसा डॉ०; अम्बेडकर 
ने अपनी गांछीवाद की समीक्षा में निष्कर्ष निकाला । चर्खा तथा ट्रस्टीशिप जैसे 
सिद्धान्तो का प्रतिपादन करके; गांधीवाद ने आधथिक व्यक्तिवाद का समर्थन किया, 
जो भारतीय समाज में कतई उपयक्त नहीं बंठता । 


$ 


गांधी तथा कांग्रेस ने मिलकर यह दावा किया कि वे ही अ्रछतो' के सच्चे 
उद्धारक हैं। यह दावा गांधीजी ने मोलमेज परिषद्‌ में किया जिसके पीछे यह 
भावता भी छिपी थी कि टॉ० श्रस्वेडकर अछूतो के सच्चे नेतां नहीं. हैं । डॉ० 
श्रम्बेडकर ने इसे सबसे -बड़ा झूठ कहा शोर यह स्पष्ट कह दिया कि अंछतोद्धार 
प्रान्दोलन गांधो के लिए, एक मंच था, त कि कोई ठोस कार्यक्रम, क्‍यों क्रि 
गांधी तथा कांग्रेस ने अ्रछ्तों को अपने साथ इसलिए लेने का प्रयास किया. कि उन्हें 
राजनीतिक समर्थव श्रास हो और मत संख्या में बुद्धि हो ? गांधी ने अछ्वो की 
उन सभी मौलिक मांगो' का विरोध किया जिन्हें डॉ० अम्वेडकर ने ग्रोलमेज 
परिषद्‌ तथा भारत में समयानुसार अधिकारियो के समक्ष प्रस्तुत किया था। यहाँ 
तक कि गांधी ने भ्रछूतो की मांगों के विरुद्ध आमरखण-अ्रतशन किया जिसका परि- 
खाम. पुना-पैक्‍्ट हुआ जो अछूतो' की वास्तविक मांगों पर एक कुठाराघात सिद्ध 
हुआ | पूना-पैक्ट के अन्तर्गत पृथक चुनाव के स्थान पर, अछूतो' को सयुक्त 
निर्वाचन स्वीकार करना पड़ा जिससे ठोस लाभ केवन्न कांग्रस पार्टी को हुआ और 
अछूत जनसतरृदाय जहाँ या वहीं रहा । इसोलिए डॉ० साहब ने कहा कि गांधी को 
प्रछतो' का उद्धारक कहना न्यायोचित नहीं । ग्रछतो' को तो गांधी तथा गांधीवाद 
से सावधान रहना चाहिए क्यो कि दोनों हो गाय की खाल में छिपे शेर के 
समान हैं । 

गांधी और अम्बेडकर के बीच सबसे मौलिक मतझ्ेद सामाजिक क्षेत्र में था । 
दोनों एक दूसरे को स्वीकार करने के लिए कतई तैयार नहीं थे | गांधी जी वर्णाश्रम 
धर्म के कट्टर समथक थे जब कि डॉ अम्बेडकर उसके कट्टर श्रालोचक जैसा कि 
पूर्व पुष्ठों में विवेचित किया जा चुका है। एक ऐसो भी समय था जब गांधीजो ने 
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जातिभेद का गुणगान किया श्रौर श्रछूतों द्वारा मन्दिर प्रवेश के प्रति विरोध भी प्रकट 
किया । उसी समय डॉ० अम्वेडकर.ने दलितों को सचेत किया कि गांधीवाद में 
उनका कल्यारा कभी. भी संभव नहीं होगा । गांधीवाद वर्साधमं के कट्टर समर्थक थे । 
इसमें तनिक भी सन्देह नहीं है, क्योंकि महात्माजी ने स्वयं कहा: 
'“हिन्दुधंर्म को सच्चा ताम 'वर्णाश्रम” धर्म है। हिन्दू नाम विदेशियों द्वारा 
दिया गया जान पड़ता है और उसका सम्बन्ध भूगोल के साथ है। हमने 
जो,धर्मं पोषित किया है, उसे यदि कोई भ्रथंपूर्णा नाम दिया जा सकता है, . 
तो प्रवश्य वह नाम वर्साश्रम-धर्म है। ड़ 
वर्ण यानी मनुष्य के धन्धे के चुनाव का पहले से किया हुआ निरंय है। 
- आदमी अ्रपतती जीविका कमाने,के लिए बाप-दादों का ही पेशा करे, इसका 
नाम ही वर्णाधर्म है |”! - 


'गांधीजी -की यह भी मान्यता थी कि जाति तथा छुश्राछत का वर्खाध््म से 
कोई सम्बन्ध नहीं है । वे तो कुछ बाह्य विक्वृतियाँ हैं जिन्हें दूर करने के लिए वर्सा- 
श्रम को नष्ट करने की झावश्यकता कतई नहीं है; लेकिन डॉ श्रम्वेडकर ने इसे 

'स्वीकार नहीं किया । उनका कहना है कि जाति एवं छुआछूत, ऊँच-नीच की 
जननी वर्ण व्यवस्था है जिसे नष्ट किए बिना ये सामाजिक बुराइयाँ कतई दूर नहीं 
हो सकतीं । वर्ण विभाजन, में ही, तो भेदभाव निहित है :उसमें स्तरीय श्रसमानत्ता 
है जो ऊच-नीच की ,भावनाएं उत्पन्न करती है ।. उसमें कत्त व्यों तथा अधिकारों 
का भेदभावपूर्णा विभाजन है.। क्यो एक ही वर्ग के विद्याध्ययन, ज्ञाना्ज॑न, शस्त्र- 
धारण औऔर.घनाजंत का निषेध किया गया ? वयों ब्राह्मण को देवतुल्य माना, भले ही 
वह भूख हो, ?. क्‍यों शूद्र को नीच या निक्षप्ट ही समझा जाए, भले ही वह ज्ञानी 
हो ? इन- प्रश्नों का उत्तर गांधीवाद में कहीं नहीं मिलता, और गांधीजी को भी 
उनका उत्तर देना कठिन प्रतीत हुआ कक्‍्यों.कि जन्मानुसार वर्ण-व्यवस्था मानने 
के इतते दुष्परिणाम श्राँखों के सामने आए हैं कि उसकी पुनः स्थापना एक खोखला 
कार्यक्रम सिद्ध होगा । है हा 

प्रारम्भ में, डॉ० प्रम्बेडकर ने - मन्दिर-प्रेवेश का समर्थन ही नहीं, वल्कि 
उसके लिए सघष भी किया था। बाद में, उन्होंने श्रछूतों से अपील की कि वे मात्र 
श्राध्यात्मिक तथा घामिक कार्यों की ओर न दौड़ें,, अपितु श्रपने भौतिक उत्थान का 
भी ध्यान करें । केवल मन्दिर-प्रवेश अछतों की ध्थिति नहीं सुधार सकता । हिन्दू- 

धरम में मौजलक परिवर्तन होना अ्निवाय॑ है। इम्तलिए डॉ० प्रम्बेडकर ने कहा : 

“यदि हिन्दू धर्म प्रछृतों का धर्म है तो उसको सामाजिक समानता का धर्म 

बनना होगा । कैवल मन्दिर-प्रवेश का संशोधन करने से, हिन्दध म॑ सामा- 

जिक समानता का धर्म नहीं बत सकता ! इसके लिए चातुव॑ण्य के सिद्धांत 

को, जो जातिभेद तथा छुग्राछत का.जनक है, नष्ट करना होगा । यदि 

: च्ातुवंण्यं को नष्ट नहीं किया जाता तो अ्रंछृुत मन्दिर-अवेश तथा हिन्दु- 

धर्म दोनों को तिलाञजलि दे देंगे । चातुव॑ण्य तथा जातिभेद दोनों अछूतों 

के भ्रात्म-सम्मान के विरुद्ध हैं । जब तक चातुरंण्यं तथा जातिभेद समाज 
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के आधारभूत सिद्धांत माने जाते रहेंगे, तब .तक दलितों को नीची निगाह 
से देखना जारी रहेगा । अछूत प्रपने को तभी हिन्दू मान सकते हैं, जवकि 
चातुब॑ण्य तथा जातिभेद की विचारधारा नष्ट कर दी जाए भौर हिन्दू- 
शास्त्रों से भी उनके तामोविशान की मभिठा दिया जाए। क्या महात्मा 
गांधी श्रौर हिन्दू सुधारक इस ध्येय को स्वीकार करेंगे ? वया इसके लिए, 
सक्रिय श्रानदोलन का शुभारम्भ करेंगे ?" 


स्पष्टतः गांधी जी यह कतई स्वीकार नहीं करते कि वर्शाश्रम-ध्म के 
विरुद्ध किसी प्रकार का आन्दोलन छेड़ा जाता क्योंकि उन्होंने वर्ण व्यवस्था को 
प्रकृति के एक सर्वोत्तम नियम के रूप में स्वीकार किया | क्‍या ऐसी स्थिति में डॉ० 
अ्रम्बेडकर गांधीवाद के साथ समझौता करते जब कि वे उनकी मौलिक सामाजिक 
मास्यताओं के विरुद्ध थे ? 


. बह बात तो सही है कि जाति एवं छुप्लाछृत का सम्बन्ध वर्णे-व्यवस्था से है, 
भले ही श्राज विद्वान लोग उन्हें वर्ण घर्मं की विक्रृतियाँ कहें । डॉ० ग्रम्बेडकर की 
यह दूरदशिता थी कि उन्होंने बुराई को जड़ को पहिचान कर प्रात्म विश्वास के 
साथ उसको उजागर किया। वावा साहव जैसा ग्रात्माभिमानी विद्वान बुराई - को 
पहिचान कर उस पर प्रहार न करता और गांधीवाद जैसी प्रतिक्रियाबादी 
विचारधारा को किसी प्रलोभनवश् मान लेता तो यह दलित समाज के प्रति एक 
और भ्रच्याय होता। चातुवेण्यं को मानने वाले गाँधों को अम्वेडकर का विवेचन 
एवम विस्फोट को तरह लगा, पर इसमें कोई सन्देह नहीं कि छुम्माछ्ठत-निवारणं की 
दृष्टि से अम्बेडकर का विचार व्यायसंगत था। झ्राज भी यह वात सही है कि 
स्वतस्त्र भारत में काबन द्वारा छुम्माछुत खत्म होने पर भी दलितों के साथ सब 
हिन्दू दुच्यंवहार करते हैं । गांधीजी वार-बार यह कहते रहे कि जन्मना चोतुरव॑र्ष्य 
में ऊच-नीच का भाव तहीं है; पर यह उनकी कल्पना मात्र थी, जो सदियों के 
प्रनुभवों के विल्कुल विरुद्ध थी । केवल अछूतों का अनुभव हो नहीं, बल्कि सबर्णा 
हिन्दुश्रों का हृदय भी यह जावता है कि जन्मना चातुरवेण्य में क्‍या कदताएँ तथा 
पीड़ाएं निहित हैं ! चूंकि अ्रम्वेडकर वशु-व्यवस्था के प्रालोचक थे, इसलिए 
गांधी ने उन्हें जवाब दे दिया 

“यदि डॉ० ग्रस्वेडकर वर्णाश्रम छामे के विरुद्ध लड़ना चाहते हैं, तो मैं 

उनके पक्ष में नहीं हो सकता क्योंकि मैं मानता हूं कि वर्खाश्रम हिन्दृछ्ार्म 

का अभिन्न भछ् है । 


वर्शाश्रम धर्म के विषय में बाद-विवाद को लेकर, ये दोनों महापृरुष 
एक दूसरे से भ्रलग हो गए । निःशन्देह ग्रांछो जी ते रोग को पहिचानने का प्रयास 
किया, पर अपनी प्रतिष्ठा हिन्दुओं में वनाए रखने के लिए, उसको रक्षा की जवकि 
डॉ प्रम्बेडकर ने रोग को समझ कर उप्तके विवाश पर दल दिया। पुना+पकक्‍्ट 
के समय श्रोर उसके वाद, लोगों को कुछ भरोसा हुआ्ना कि गांधीजों श्रछतोद़ा 
आन्दोलन को कोई नई दिशा देंगे, पर उनकी चर्णाश्रम धर्म के प्रति आस्था ने 
घुधाछूत-निवारण को आय; ठपः कर दिया। दलितीं को स्थिति देखते हुए गांधी 
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पक उपयुक्त नहीं थी । इसलिए अ्म्वेंडकर ने गांधीवाद को प्रवल खण्डन 
गांधी ने भारतीय राज़नीति को प्रांध्यात्मिकं तथा धोमिक क्षेत्र से इस 
प्रकार जोड़ अर कि मानो गांधीवाद एक वेदवाक्य था। उन्होंने श्रेह्टिसा, सत्य, 
सत्याग्रह भ्रादि को राजनीति के साथ ऐसे अंनुबन्धित किया कि देश की राजं॑नीति, 
विशेषकर कांग्र सी दल की राजनीति खोखेली प्रतोत होनें लगी । इंसलिंए डॉ० 
श्रम्बेडकर ने गांधीवाद का व्यावहारिक एवं बोद्धिक ्राधारों पर विरोध किया । 
जब एक श्रमेरिकन गांधीवाद की प्रशंसा में ड्वता ही जा रहा था, तब डॉ० अम्वे- 
डकर ने उसे सचेत किया कि वह या तो भूठी प्रशंसा कर रहा है श्रथवा वह कोई 
पागल है ओर पूछा कि श्रमेरिकन लोग क्यों श्रपनी फौज का विस्तार बन्द नहीं कर 
देते । क्यों मशीनी संस्कृति को बढ़ा रहे हैं ? क्‍यों बड़े पैमाने पर श्रौद्योगीकरण कर 
रखा है ? यदि अ्रमेरिकन लोगों को ग्रांधीवाद से इतना मोह है, तो क्‍यों वे चर्खा 
से रूई कातकर कपड़े नहीं बनाते प्रौर क्यों प्रांचीन युग की सभ्यता को पुनः स्थापित 
नहीं करते ? वह अमेरिकन चुप हो गया श्रौर उसे उन्होंने बतलाया कि मेरे जंसे 
लोग गांधी तथा गांधीवाद को कतई नहीं मानते क्यों कि गांधीवाद ठोस विचारधारा 
नहीं है, वल्कि उसमें पाखण्ड एवं श्रादशंवादिता अ्रधिक है। भारत में गांधीवाद 
व्यवहारत:ः कहीं नहीं मिलेगा । राजनीति तथा अहिंसा, सत्य या ईश्वरीय प्र रणा 
का तो कोई तालमेल ही नहीं है । 
ह इसी प्रकार श्रम्वेडकर ने गांधी की हृदय-परिवर्तन की नीति, विज्ञान विरोधी 
मान्यताग्रों, पुरातनवादी विश्वासों श्रादि सभी को सामाजिक विकास की दौड़ में 
प्रतिक्रियावादी संस्कृति का प्रतीक, पिछड़ा हुआ श्रौर समाज को, विशेषकर दलित 
समाज को, प्रगति की झोर ले जाने में असमर्थ घोषित किया । अछूतों के प्रति उदार 
व्यवहार के लिए, जब गांधी ने वकालत की तो डॉ० अम्बेडकर ने पुछा कि इसका 
प्रमाण क्या हो कि सवर्ण हिन्दुओं का हृदय-परिवर्तेन हो गया है श्रथवा निकट 
भविष्य में. हो सकेगा ? डॉ० साहब ने कहा कि यदि किसी श्रछुत बिद्वान्‌ को 
शंकराचायं की गद्दी पर, बिठा दिया जाए-आ्और महाराष्ट्र के चित्तपावन ब्राह्मण 
उसका चरणरास्पर्श करें श्रौर उसके समक्ष दण्डवतु करें, तब कहीं जाकर समझा जाए 
कि सवर्ण हिन्दुओं में हृदय-परिवरततत सम्भव है अथवा हो सकेगा; लेकिन गांधी 
के लिए ऐसा करवाना सम्भव नहीं था । अम्बेडकर जानते थे कि महात्मा जी में 
इतनी शक्ति नहीं है कि वे कट्टर सवर्ण हिन्दुओं का इस प्रकार हृदय-परिवर्तन करवा 
सकें । इसीलिए डॉ० साहव ने कहा कि गांधोवाद दलितों के लिए एक धोखे के 
सिवाय और कुछ नहीं हैं। इसके श्रतिरिक्त गांधी तो केवल इतना चाहते थे कि 
हिन्दुओं का दलिंतों के प्रंति उदारवादी रुख हो जाए और अछूतों को शूद्र वर में 
हो बनाए रखा जाए । इस प्रकार की गांधीवादी विचारधारा अम्बेडकर जैसे बुंद्धि- 
जीवी तथा स्मृंतिकारं को कभी मान्य नहीं थीं। - 
भ्रम्वेडकर नें श्रछुतों की समस्या को गरांघीवादी दृष्टि के स्थान पर अपनी 
दृष्टि से देखा और यह निष्कर्ष निकाला,कि दलितों को श्रपने दुःख-दर्दों को स्वयं 
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समझकर, उनका निराकरण करना चाहिए | उनकी सुक्ति; उनकी सामाजिक 
स्वतन्त्रता में है । दलितों को किसी कीमत पर गांधी के कहे श्रनुसार शूद्र वर्ण में 
तो कतई नहीं रहना चाहिए। जब तक यह्‌॒वर्ण व्यवस्था रहेगी, तब तक हिन्दू 
समाज में रहने वाले अछुतों या शूद्रों के साथ जातिभेद का व्यवहार किया जाएगा। 
गांधीवाद दलितों की सामाजिक स्वतन्त्रता अर्थात्‌ शूद्र वर्ण से पृथक होने को 
भावना का विरोध करता है झौर वर्ण भेद में ही उन्हें बनाए रखना चाहता है, इस- 
लिए वह सामाजिक असमानत्ता का ही समर्थन करता है। अम्बेडकर का विचार है 
कि दलितों को शूद्र वर्ण में अर्थात्‌ समाज के निम्त स्तर पर रखना शोपरणावादी 
तथा सामन्तवादी प्रणाली का अवशेष है | इस पुरानी व्यवस्था पर गांधी जी द्वारा 
अ्रड़ना समाज को पुरानी व्यवस्था में बांधे रखने का बहाना है। दूसरे शब्दों में, 
दलितों को दासता ज्ञया निर्धतता के शिकंजे में जकड़े रखना है। उन्हें मुक्त करता 
नहीं है, अपितु फेंसाए रखना है । 


प्रत: अम्बेडकर के अनुसार, समाज का आधार समानता तथा बन्धुत्व होना 
चाहिए ताकि सभी नागरिकों को समानता का स्तर प्रात हो श्लोर वे अपने को 
स्वतंत्र समझें । यदि. मनुष्य, समाज में स्वतंब्ता, समता झौर बन्धुत्व जैसे मूल्यों 
का पोपणा. नहीं करेगा तो, उसका पत्रन और विनाश होगा ) शोपषित तथा 
पीड्ित लोगो को उठाना, उनमें उत्साह पैदा करना, उनकी शक्ति एवं सामथ्यं को 
बढ़ाना ही सामाजिक रूप से उनका विकास है। यह ज्ञान-विज्ञान की बढ़ती हुई 
शक्ति, समता पर ग्राधारित मानव-सम्वन्ध पर हो निर्भर है। इसके ज़िए पुरातन- 
वादी दृष्टिकोश में मौलिक परिवर्तत आ्राना आवश्यक है । डॉ० भ्रम्वेंडकर का 
कहना है कि यदि गांशीवाद इसका विरोध करता है या इसे धर्मोल्लच्धून का प्रतीक 
मानता है तो वह पूजीवादो, परम्परावादी तथा प्रतिक्रियावादी तत्त्वों का ही 
समन करता है । ' 


इतना ग्रवश्य कहा जा सकता है कि अम्बेडकर का गांधीवाद से संद्धांतिक 
विरोध था । चू कि गांधभीवाद राजनीतिक क्षेत्र में कुछ अव्यावहारिक आदशों का 
समर्थन करता है, इसलिए वे उसकी नीतियो' की कटु श्रालोचना करते थे। गांधी- 
वाद क्यों कि जीवन के हर क्षेत्र में आध्यात्मिक सत्ता, भ्रहिसा पर बल देता है इस 
लिए डॉ० साहव की दृष्टि में वह मनुष्य को निष्क्रिय बना देता है जो आधुनिक 
समाज के लिए हानिकारक है। गांधीवाद मनुष्य को सभ्यता के अगले चरण पर 
ले जाने की ' बजाए, पिछली पुरातनवादी अवस्था की ओर घसीटता. है श्रौर विशेष- 
कर दलितों” को वही हजारो' वर्ष पुरानी सामाजिक परम्परा में आवद्ध करता 
चाहता है जिसके कारण उनकी अ्रधोगति हुई । इसलिए वह समाज को परिवर्तित 
विचारधारा के साथ समायोजन करने में बिल्कूल गसमर्थ रहा है शौर इन्हीं कारणों" 
को लछंकर डा० अम्बेडकर ने गांधीवाद का प्रवल खण्डत किया। गरांघी-दर्शन में 
प्रगतिवादी तत्वो' का पूर्ण ग्रभाव है। गांघीवाद को कोई भी ऋन्‍्तिकारों मानने 
के लिए तैयार नहीं होगा। आज जो राजनीतिज्न गांधीवाद की दुह्ाई देते हैं दे 
समाजवादी तथा समतावादो सामाजिक व्यवस्था को स्थापना के मार्ग में चहुत बढ़ा 
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गतिरोध्य पैदा कर रहे हैं, भले हो उन्हें थोड़ा सा तात्कालिक राजनी तिक लाभ हो 
जाए। संक्षप में, विभिन्न राजनी तिज्ञ, गांधीवाद रूपी तुरही बजाकर सामान्य जन- 
समुदायों को भ्रमित कर रहे हैं, जिसके प्रतिकूल परिरणाम समस्त राष्ट्र के लिए 
अ्रहितकर सिद्ध हो गे | डॉ० अम्बेडकर ने ऐसी ही स्थिति श्राने के प्रतिं हमें आगाह 
किया: था ] | 


माक्सवाद का खण्ड ४ 

डॉ० अम्बेडकर की जीवन-दृष्टि मूलतः माक्संवादी दर्शन के श्रनुकल है, 
हालांकि कुछेक माक्संवादी विचारों का उन्होंने समर्थन भी किया है। माक्संवाद 
समाज में समता लाने की एक विधि श्रथवा वैज्ञानिक विचारधारा है। यह गरीबों 
के प्रति एक आन्दोलन है जिसमें पूजीवादी व्यवस्था का विनाश निहित है; लेकित 
फिर भी भ्रम्वेडकर तथा माक्संवाद के बीच मौलिक मतभेद हैं और इसलिए, उन्होंने 
माक्संवादी जीवन पद्धति के प्रति अपनी स्पष्ट असहमति प्रकट की । 


उनकी असहमति एक मौलिक विचार पर आधारित है| डाँ० अम्बेडकर के 
अनुसार, अतीत के ज्ञान, अनुभव तथा चितन की दृष्टि से बने सिद्धान्त, विकास की 
तेज दौड़ में रूढ़ि का रूप धारण कर लेते हैं। इसलिए यह उचित नहीं है कि 
साक्संवाद में कुछ उपयोगी विचार होते हुए, उसे पुरांत: स्वीकार किया जाए श्रीर 
सम्पूर्ण समर्थेत दिया जाए, बल्कि चिन्तन की स्वतन्त्रता के श्रधिकार के लिए, किसी 
भी वाद! में,ग्रादमी को जकड़ा न जाए। स्वतंत्र चितव को रोकने के लिए, यदि 
किसी वाद! के द्वारा अनेक प्रकार के प्रतिबन्ध लगाए जाते हैं, भले ही वह श्राम 
जनता का हितैषी हो, तो वह डॉ० श्रम्बेडकर के लिए कतई मान्य नहीं था । उनकी 
जीवन-दृष्टि में यह मान्यता है कि परिस्थितियों और सामयिक आवश्यकताओं के 
श्रनुसार, स्वतन्त्र चिंतन की प्र रणा पर रोक लगाता, श्रादमी के व्यक्तित्व की हत्या 
करने के समान है । इस प्रकार वैयक्तिक स्वतंत्रता की दृष्टि से, डॉ० अम्बंडकर ने 
माक्सवादी जीवन-पद्धति को स्वीकार नहीं किया । 


* यह बात सही: है. किकिसी विचारधारा को क्रियात्मक रूप में परिशत 
क्रते समय उसमें अनेक परिवतंनों की आवश्यकता पड़ सकती है । इसलिए डॉ० 
भ्रम्बेडकर : की दृष्टि में, समय, स्थान, परिस्थिति और समुदाव विशेष के अनुसार 
पद्धति में परिवर्तन की सम्भावना बनी रहती है। उनकी राय मे, किसी भी समभक- 
दार व्यक्ति या तिष्पक्ष बुद्धिनीवी को चाहिए कि वह माक्संवाद, गांधीवाद या 
किसी अन्य: सिद्धांत के महत््व्को मानव-समाज के हि श्रौर विकास की दृष्टि से 
ही परखे,। अ्रतः डॉ० अम्वेडक्र चाहते थे कि किसी 'बाद' को कार्यरूप देते समय 
उसे व्यवहार में परिणत करते समय, परिस्थिति तथा समाज का महत्त्व स्वीकार 
किया जाना आवश्यक है. क्योंकि हर बात, हर समय और सभो परिस्थितियों में 
समान रूप से लागू नहीं हो सकती | इसलिए किसी भो विचारधारा का पुवे- 
, मूल्यांकन करना -अनिवाये है । 


 डॉ० अम्बेडकर यह मानते “थे कि भारत में बहुत बरीवी है; पर. उसका 
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एकमात्र उपचार मावसवाद नहीं है। भारत जैसे देश में जहां की समाज-व्यवस्था 
रूस तथा चीन से भिन्न हो, वहां माक्संवाद को व्यवहार में, परिणात करना सम्भव 
नहीं | भारत में माकसंवादी नेतागश लगभग ऊंची या ब्राह्मण जाति से हैं, जिन्होंने 
यहां की सामाजिक व्यवस्था के अनुरूप माक्संवाद की कभी व्याख्या नहीं की | डॉ०- 
साहव ने कहा कि यदि काले मावसे भारत में वंठकर 'डॉस कंपिटल' ग्रथ की रचना 
करता तो वह उसे दूसरे ढंग का लिखता । इस देश में सामाजिक श्रवेकता है । 
यहाँ की समाज व्यवस्था चार वर्णों अथवा हजारों जातियों में विभक्त है । प्रत्येक 
जाति झपने को उच्च और दूसरी को नीच मानती है। एक जाति दूसरी जाति से 

नफरत करती है। इस देश की समाज-व्यवस्था जाति-पांति, ऊँच-नीच, छुआछत 
श्रादि का शिकार है। अज्ञान, दरिद्रता तथा वर्गभेद से पीड़ित है | भ्रतः यहां के 
साकवसंबादी भी इन्हीं बुराइयों से ग्रस्त हैं और जन्मना जातिभेद से श्रभिभृत हैं। 

इसलिए, जैसा कि डॉ० साहव का विश्वास था, यहां रूस या चीन की भांति कभी 
क्रान्ति नहीं भ्रा सकती । यहां के माक्सेवादी, भारतीय समाज-व्यवस्था पर विचार 
किए बिना ही, साम्यवादी समाज की स्थापना करना चाहते हैं जो उनकी विचार 
प्रणाली का ग्रम्भीर दोष है । 


' भारत में, जैसा कि डॉ० अम्बेडकर ने कहा, माक्सवादी नेताओ्रों की बहुसंख्या 
कथित ब्राह्मणों या सवर्ण हिन्दुओं की है। वे यहां की सामाजिक समस्या पर विचार 
नहीं करते क्योंकि उसका सामाजिक स्तर दूसरे लोगों से ऊंचा माना गया है। 
वहां के समाज का रोग, सामाजिक विषमता है, जिसका मूल कारण वर्ण-व्यवस्था 
या जातिभेद है। एक गरीब ब्राह्मण इसलिए प्रसन्न है'कि वह सबसे ऊँचा है । 
पही भावना भारत के समस्त वर्णों या जातियों में काम कर रही है। एक शूद्र 
या श्रछृत, भले ही ज्ञानी हो अथवा धनी हो, जन्म से नीच 'माना जाता है । इस 
तथ्य की ओर माक्सवादियों का ध्यान कभी नहीं जाता । वे कंणी-व्यवस्था और 
जाति-पांति, ऊँच-नीचता के बने महल पर तो गोलावारी नहीं' करते और न ही 
यहां के विपमता से भरे धर्म पर कोई प्रहार करते, केवल दौलंते के बेटंवारे पर 
श्रधिक बल देते हैं। केवल पेट भर रोटी मिल जाने से मनुष्य सन्तुष्ट नहीं होता । 
उम्रे सामाजिक एकत्ता तथा समता भी' चाहिए ताकि वह अन्य मानव प्राणियों की 
भांति रह सके ।' यहां की समाज-व्यतस्था में, चमार-कुम्हार भले ही लखपति हो, 
उसे नीच माना जाता है, उस दरिद्र ब्राह्मण की तुलना में, जो मूर्ख भी है। 


« ड० अम्बेडकर का एक और मौलिक मतभेद माक्सेवादियों के साथ है। 
उन्हें तानाशाही कतई पम्चन्द नहीं थी, क्योंक्रि तानाशाहों में सामान्य जनता का 
घिकास ढक जाता है। खाने के लिए रोटी शोर रहने के लिए मकान तो 
मिल सकता है; पर जनसाधारण को स्वत्तत्र सोचने, समभकने और उसकी अभिव्यक्ति 
करने पर कड़ा प्रतिचन्ध लग जाता है। मानव प्राखियों में, जो बौद्धिक अंग है 
उसका विक्कास रुक जाता है। पिजरे में बन्द होने के बजाय, घन के अभाव में 
स्वतन्त्रतापूर्व क रहना डॉ अम्बेडकर को कहीं अधिक पम्तन्द था। माकस वादी व्यवस्था 
में कोई भी व्यक्ति ऐसा स्वतन्त्र चिन्तन नहीं कर सकता जो साम्यवादी नीति के 
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विरुद्ध अथवा उसंकी शालोचना करने बाला हो। “मैं ऐसी व्यवस्था में जी नहीं 
सकता । रोटी खाकर जीना ही मनुष्य का चरम. लक्ष्य नहीं है । मैं “पिग-फिलॉस्फी' 
में विश्वास नहीं रखता कि.खाश्नो, पिग्यो और पशुओं की भांति इन्द्रिय तृप्ति करके 
मर जाओ |. मैं म्रानव प्राणी को - मननशील अर्थात्‌ सोचने समभने वाला प्राणी 
समभता हूं। गंरीबी झौर श्रमीरी के भेद-को मैं प्रजातांतिक ढंग से दूर करना 
चाहता हूँ" संसार की सबसे वेहतर राज-पद्धति प्रजातांत्रिक प्रणाली है। मेरा 
इसलिए ही मस्युनिस्टों से यंह बड़ा भारी मतभेद है।” 


स्पष्टतः डॉ० अम्वेडकर का राजनीतिक खूनी क्रांति या विप्लव में विश्वास 

नहीं था। वे प्रजातांनिक राज्य प्रणाली से ही राजनीतिक, सामाजिक तथा 
ग्राथिक सुधार के पक्षपाती थे, जबकि माक्सेवादी लोग मूलतः: राजनीतिक क्रांति 
को लेकर ही चलते हैं । श्रत: माक्संवाद तथा डॉ० अम्बेडकर के बीच राजनीतिक 
परिवर्तन को लेकर भी ग्रम्भीर मतभेद था। डॉ० साहव की यह मान्यता थी कि 
यदि भारत में, कभी कम्युनिस्ट लोग क्रांति द्वारा सत्ता हथियामे में सफ़ल हो गए 
तो दलितों को क्‍या मिलेगा ? उन्हें तो जहां वे हैं, वहीं रहना पड़ेगा । उनके द्वारा 
सफल क्रांति के बाद तीन वातों की ग्रावश्यकता पड़ेगी--प्रशासनिक मशीनरी, 
सेना तथा श्रम्मिकों की शक्ति । क्रांति के बाद ऐसा तो सम्भव नहीं होगा कि वर्तमान 
नौकरशाही व्यवस्था को हठा दिया अ्रथवा सेना में भारी अदल-बदल हो जाए। 
प्रशासत्त तथा सेना अ्रधिकारियों से जब -यह पृछधा जाएगा कि वे सरकार में रहना 
चाहेंगे ग्रथवा नहीं, तो उनका उत्तर होगा कि वे साम्यवादों सरकार का समर्थन 
ही करेंगे । .फलत: सारा सरकारी ढांचा उन्हीं सवर्ण हिन्दुओ्रों या ठाकुरशाही लोगों 
के ही हाथ में रहेगा जितके हाथों में प्राज- हैं। जहां तक श्रमिकों का सम्बन्ध है, 
जिनमें अ्छत. तथा, दलित भी शामिल हैं, वे जहां हैं वहीं काम करते रहेंगे । ये 
लोग, .विशेषक़ र(कलित, जो, सड़क साफ करते हैं, गन्दगी उठते हैं, खेतों में मज़दूरों 
के रूप. में काम.करते हैं, छोटी-मोटी दस्तकारी, करते हैं तथा ,कल-का खातों में 
कड़ा परिश्रम करते हैं, इन्हीं काम-काजों में उलमे रहेंगे.। निस्सन्देह इन 2 
अच्छी | मज़दूरी मिलेगी, रोटी, मकान और कपड़ा भी मिलेगा, उनकी श्राथिक 
दशाप्रों में. कुछ सुधार भ्राएगा; पर ये लोग आझ्राज जो धन्ध करते हैं, वे ही करते 
रहेंगे । आगे चलकर , प्रशासन अथवा सेना में स्थान पाने का अधिकार मस्ांगेंगे तो 
उन्हें दबाया जाएगा यह कहकर कि तुम्हें रोटी, कपड़ा तथा मकान प्राप्त है श्रौर 
क्या चाहिए ? इसलिए डॉ० अम्बेडकर. ते कहा ०० 

“इसका परिणाम यह होगा कि झाज का अछूत शोर पिछड़ा वर्ग समाज , - 

में तीसरे दर्जे पर हो रहेगा श्रौर वरं-व्यवस्था के अनुयायी सवर्ण लोगों 

के हाथों में ही शासनाधिकार सत्ता बनी रहेगी । भले हो कम्युनिस्ट राज 

में इस तोसरी श्रंणी वालों से छुप्लाछूत न रहे; किन्तु इन्हे समाज कौ 

सीढ़ी के सबसे निचले डण्डे पर हो रहना पड़ेगा भर ऊपर वाले डण्डे 

पुराने सवर्णों के कदमों के नोचे होंगे .”” 

मूल साम्यवाद में जो गुण हैं, उनकी-प्रशंसा डॉ० अम्बेडकर ने की; परल्तु 
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भारतीय परिस्थिति में प्षाम्यवाद को पूर्शातः स्थापित करना संभव नहीं हो पाएगा, 
क्योंकि कम्युनिस्ट नेता यहाँ की समाज व्यवस्था को नज़र-अन्दाज करते हैं। वह 
इसलिए कि वे अधिकतर जन्मजात उच्च जातियों में पैदा हुए हैं। डॉ० अम्बेडकर 
ने यह स्पप्ट कहा कि जिन जातियों को नीच माता गया है उनका अनादर तथा 
आअपमान केवल इसलिए ही होता है कि वे निन्दित परिवारों में जन्मे हैं / भारतीय 
साम्यवादी नेता श्रपने पितरों का तरपंण करते हैं| श्राद्ध में विश्वास रखंते हैं । माथे 
पर घामिक तिलक या चिह्न लगाते हैं और उपनाम के रूप में जात्तिगत्त पदों का 
प्रयोग करते हैं! ये सभी बातें मूल माक्सचाद के विंरुद्ध हैं। इनें सब तथ्यों को 
ध्यान में रखते हुए ही, डॉ० अम्बेडकर ने कंहा कि “हिन्दुस्तान के प्राचीर्न सोमाज्य- 
वाद अर्थात्‌ चातुरवेण्ये पर प्रहार करनां तो वंहं जानते ही नहीं और न ही करना 
चाहते हैं। रूस तथा चीन में साम्येवाद की सफलता का सबसे वड़ा कारण उन देशों 
में सामाजिक या धांसिक विषमता का न होना है। केवल आधथिऊर विपेमता के ही 
वे लोग शिकार थे । इसीलिए साम्यंवाद वहाँ सफलता पा संका; किन्तु इस देश में 
एक ब्राह्मण भूख तो सहन कर सकता है; किन्तु ब्राह्मरापन् के जन्मजात अभिमान 
को कभी भी त्यागना पसन्द नहीं करेगा । वह दरिद्र होता हुंआं भी इस वात पर 
संतुष्ट है कि वह पृथ्वी पर श्रावरणीय या पूजनीय प्राणी है। वह चारों वर्णों में 
शिरोमणि हैं। उसे ब्राह्मण जन्म उसके पूर्व जन्म के पुण्यों के कारण मिला। वह 
भूख-प्यास सहकरे भी केवल ब्राह्मरापन से ही संतुष्ट है | वह यंदि एक दंरिद्र भंज्धी 

चमार के साथ मिलकर भूख मिटाने के लिए संघर्ष भी करेंगा तो भी संधर्ष समाप्ति 

के पश्चात्‌ हाथ आए घन के बंटवारे के पश्चात्‌ अपने आप को भज्जी, चमार से 
श्र ष्ठ ही रातेगा और इनके साथ रोटी, वेटी सम्बन्ध कायम करने के लिए तैयार 

नहीं होगा ।?” 


इसलिए डाँ० अम्बेडकर ने भारतीय परिस्थिति में मार्क्सवाद को उतना 
उपयुक्त नहीं समझा जितना कि साम्यवादी नेता मानते हैं ओर यदि भारत में रूस 
जेसा मार्सवाद त्राता है तो डॉ० साहव को कोई विशेष आपत्ति नहीं थी; लेंकित 
उन्होंने यह सुझाया कि “साम्यवादियों को क्रान्ति लाने के लिए पहला प्रवल प्रेहांर 
वर्ण व्यवस्था, जात॑-पाँस के पोषक धर्म प्रेन्यों पंर करवा चाहिए ताकि सारे भारत 
से ऊच-नीच का प्रतीक जातिभेद समाप्त हों जाए। तव सव एक समान अधिकार 
प्राप्त लोगों को साम्यवादी नेता श्राथिक-राजनीतिंक सत्ता हथियाने में आह्वान कर 
सकते हैं और उन्हें सफलता भी मिल सकती है; फिन्तू वे ऐसा करना नहीं चाहते ।”? 
इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर ने सामाजिक समीक्षा के आंधार पर माकसंवाद का खंडन 
किया और कहा कि मात्सवाद देशकाल के अनुसार ही उपयोगी हो सकता है । वह 
कोई सावंभोमिक्र उपाय नहीं है जो सव परिस्थित्तियों में अपने आप लागू हो जाए । 

घ॒र्म के उपयोग को लेकर भी डॉ० अम्वेडकर का माक्संवाद के साथ गहरा 
मतभेद था। माक्रतंवादी जीवन पद्धति में धर्म का कोई स्थान नहीं है । धर्म एक 
ऐसी आध्यात्मिक सुगन्धि है जिसमें मस्त होकर आ्रादमी अपने वास्तविक अस्तित्व 
को भूल जाता है । धर्म श्रादमी को कल्पनालोक में ले जाता है, जहाँ आदर्श वादिता के 
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सिवाय और कुछ नहीं है। मारवंसंवादी दृष्टिकोश धर्म को एक अफीम: की संज्ञा देता 
है जो मनुष्य को वास्तविकता से पृथक्‌' कर देती है। धर्म जीवन में अ्रवावश्यक है 
क्योंकि वह शोषणवादी प्रंवृत्तियों को जन्म देता है। धर्म के प्रति ऐसा ही माक्सेवादी 
दृष्टिकोण है जिसे डॉ० अम्बेडकर ने कतई स्वीकार नहीं किया । 


| डॉ० अ्रम्बेडकर के अनुसार, धर्म मानव जीवन का एक श्रद्ध है। वह सामा- 
.,जिक श्रतिष्ठा तथा वेयक्तिक उत्थान का मार्ग प्रशस्त करता है । धर्म मानव व्यक्तित्व 
के निर्माण में महत्त्वपूर्णा भुभिका श्रदा करता है । धर्म सामाजिक सद्भुठन का प्रतीक 
है । मनुष्य केवल रोटी खाकर ही -नहीं जीता । उसके बुद्धि भी है जिसे प्राध्यात्मिक 
खुराक की झ्रावश्यकता पड़ती है जिसकी पूर्ति धर्म द्वारा होती है। डॉ० साहब की 
दृष्टि से, सच्चा धर्म मानच-मानव के बीच स्वतन्त्रता, समता त्था बन्धरत्व के श्राधार 
पर शुभ सम्बन्ध स्थापित करता है । ध्यान रहे, वे धर्म के नाम पर पाखण्ड तथा 
भ्रन्धचिश्वास को कतई पसन्द नहीं करते थे । उनके धर्म की धारणा ईश्वरवादी 
नहीं है, वल्कि मानववादी है, जिसकी प्रमुख भूमिका सामाजिक स्तर पर ही सम्भव 
है ! धर्म चूंकि नंतिकता का ही दूसरा नाम है, इसलिए नरक-स्वर्ग श्रादि की 
धारणाप्रों से मुक्त है। डॉ० श्रम्बेडकर की दृष्टि में धर्म मनुष्य की सेवा के लिए 
है, न कि मनुष्य धर्म की बलिवेदी पर चढ़ाने के लिए । इस प्रकार की धर्म के प्रति 
श्रपनी ग्रास्था के लिए-डॉ० साहब माक्संवाद की ओर क्यों जाते ? उन जैसे बुद्धि- 
जीवी के लिए जिस 'वाद' में न स्वतंत्रता हो, न धर्म, तो वह उनकी दृष्टि से 
भारतीय परिस्थिति में कतई उपयोगी सिद्ध नहीं होगा । 


डॉ० श्रम्वेडकर ने यह स्वीकार किया कि मावसंवाद तथा साम्यवाद ने समस्त 

देशों की धामिक व्यवस्थाश्रों को हिला दिया है | फिर भी दुनिया में ऐसे धर्म मौजूद 

हैं जो उनका मुकावला कर सकने के लिए सक्षम हैं। उन्होंने कहा कि बौद्ध-धर्म माक्से 

-तथा उसके साम्यवाद के लिए एक पूर्ण उत्तर है। उनके अनुसार, “बौद्ध देश जो 
साम्यवादी खेमे में चले गए हैं, यह -नहीं समभते कि साम्यवाद क्‍या है ? रूसी 

प्रकार का -साम्यवाद खूनी क्रांति का प्रतीक है; परन्तु वही परिवर्तन बुद्धवादी-साम्य- 
बाद के ,हारा रक्तहीत कान्ति से श्रा सकता है। इसलिए दक्षिण-पूर्वी एशियाई 
हे देशों को रूसी जाल में कदने से सावधान रहना चाहिए । उनके लिए जो इस समय 
आवश्यक है वह यह है कि वे बुद्ध की शिक्षाओ्ों को राजनीतिक स्वरूप प्रदान करे । 
दुनिया में गरीबी है और सदव रहेगी । रूस में भी गरीबी हैः लेकिन गरीबी मिटाने 
के लिए मानव स्वतंत्रता का वलिदान कहाँ तक ठीक है ? एक बार यदि यह स्वीकार 
कर लिया जाता है कि बौद्ध-धर्म एक सामाजिक .दशेन है, तो उसका पुन्जागरण 
एक स्थाई घटना होगी ।? जहाँ तक सम्पत्ति के अधिकार का प्रश्न है, माक्सेवाद 
उसे राज्य के कानून द्वारा समाप्त करना चाहता है क्योंकि निजी सम्पत्ति सामाजिक 
तथा ग्राथिक शोषण का कारण है; परन्तु बौद्धधर्म में जैसा कवि डॉ० अम्बेडकर ने 
कहा, निजी-प्रम्पत्ति _को सामाजिक बुराई माना है, पर बुद्ध ने निजी-सम्पत्ति न 
रखने के ग्रश्चिकार को केवल भिक्षु-संघ तक ही सीमित रखा और यदि कोई व्यक्ति, 
सामाजिक उत्थान के हेतु अपनी धत-सम्पत्ति का बलिदान करता है, तो बोौद्ध-ध्न मं 
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उसके मार्ग में किसी प्रकार की बाधा बनकर सामने नहीं श्राता । इस प्रकार डॉ० 
श्रम्बेडकर ने मावर्सवाद की तुलना में बुद्धवादी जीवंन-पद्धति को दलितों के लिए 
कहीं अधिक श्रच्छा समझा | बुद्धमा्ग में त केवल समता तथा बन्धुत्व है, बल्कि 
स्वतम्त्रता भी है जो मावसवादी जीवन-पद्धति में नहीं मिलती । 


निष्कपंतया यह कहा .जा सकता है कि डॉ० अम्बेडकर ने राजनीतिक, 
सामाजिक तथा आर्थिक विचारों को स्वीकार नहीं किया । उनके कथनानुसार भारत 
का राजनीतिक वहुमत समाजवादी समाज की स्थापना का लक्ष्य स्वीकार करते 
हुए भी, श्रमिकों द्वारा सशस्त्र धाक्त से क्रान्ति लाना कतई पसन्द नहीं करेगा । 
डॉ० साहब देश, काल और परिस्थितियों के अनुसार, किसी भी विचारशारा' में 
पुतविचार तथा संशोधन को श्रनिवार्य समभते हैं। उनका विचार है कि माक्स ने 
जो कुछ अपने समय में कहा था, वह आज शंत प्रतिशत सही उतरे यह झावश्यक 
नहीं । उसकी बहुत सी बातें गलत सिद्ध हो चुकी हैं ओर इसलिए लेनिन तथा माश्रो 
में अपने देश, काल तथा परिस्थितियों के अनुकूल मार्क्सवादी विचारंधारा में अपता 
ऋँतिकारी योगदान किया । अतएवं यह कहा जा सकता है कि अम्बेडकर ने माक्स- 
बादी दृष्टिकोण की अ्रपने विचार मे समीक्षा.कर भारतीय समाज में मा्सवाद 
को अनुपयुक्त पाया; विशेषकर उन नेताओं के हाथों में जिनमें प्रव भी ब्राह्मंणी 
प्रवृत्तियां विद्यमान हैं और जो मठाधीशों के रूप में ही हर जगह बने रहना 
चाहते हैं । का मा । 
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डॉ० अम्बेडकर का वर्खाश्रम-धर्म के श्रति मौलिक विरोध था| वह किसी 
भो कीमत पर वर्णावाद तथा ब्राह्मयवाद के साथ कोई समझौता नहीं चाहते थे ॥ 
गांधी ने इसका उल्टा अर्थ ग्रह किया और कहा कि “डॉ० अम्वेडऋर हिन्दूधर्म 
के लिए एक चुनौती हैं।” अछूतोद्धार आंदोलन के महान्‌ नेता कहे जाने वाले 
महात्मा गांधी ने वर्ण॑-व्यवस्था को जन्म के झ्राधार पर प्रतिष्ठापित करना प्रारम्भ 
कर दिया; परन्तु जब डॉ० साहंव ने इसका कंड़ा विरोध किया, तो इस प्रावाज को 
गांधी ने हिन्दुूधर्म के विरुद्ध माना । इस प्रतिक्रिया तथा अन्य घटनाओं की ध्यान 
में रखते हुए, डॉ० अम्बेडकर ने, !3 श्रक्टूबर 939- को. येवला कांफ्रेंस में, बहुत 
ही सोच विचार के पश्चातृ , घर्मान्तर की घोषणा की और कहा--दुर्भाग्य से मैं 
हिन्दू-समाज में एक श्रछृत के रूप में पैदा हुआ हूँ । यह मेरे वस की वात नहीं थी; 
लेकिन हिन्दू-समाज में वने रहने से इन्कार करना मेरे नियंत्रण में है और मैं आपको 
आश्वासम देता है कि मैं मरते समय हिन्दू नहीं रहूँगा |”? 

आखिर उन्होंने यह घोषणा क्यों की ? 

इसका सरल उत्तर यही हैं कि उन्होंने, श्रपने साथियों सहित हिन्दू-समाज 
में समता तथा सम्मान प्राप्त करने के लिए, अनिवाये सुधार के लिए, भारी प्रयत्न 
किए जिनकी वजह से, उन्हें कु अनुभवीं तथा पीड़ाओं को सामना करना पड़ा; 
परंतु फिर भी सबर्ण हिन्दुप्नों का हुदय-परिवर्तत नहीं हुआ । उल्टे गलत ञ्रथे 
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लगाकर उन्हें निदित किया गया श्रौर अम्बेडकर को हिन्द्रधर्म-बिनाणक की संज्ञा 
दो। इसलिए अम्बेडकर ने कहा-- “हमने हिंदू-समाज में समानता का स्तर प्राप्त 
करने के लिए, हर तरह के प्रयत्न और सत्याग्रह किए परंतु सब निरर्थक सिद्ध 
हुए। हिंदू-समाज में समानता के लिए कोई स्थान नहीं है। हिंहंधरम का परित्याग 
करते से ही हमारो स्थिति में सुधार हो सकेगा । धर्मान्तर के सिवाय हमारे उद्धार 
के लिए, और कोई दंसरा मार्ग नहीं दौखेंता है ।" निश्चय ही, इस घोषणा से 
हिंद[-समाज में एक सनसनी-सी फैल गई; .पर डॉ श्रम्बेडकर का यह विचार तंथा 
पग ठीके ही था। क्योंकि जहाँ'' भ्रतादर तथा अ्पमाव हो उस स्थान को छोड़ देना 
ही श्रेंयस्कर है। सम्मानपूर्वक जीवन-यापन करना, उनके नीति-दर्शन का एक 
मौलिक आादश है। अत्त: धर्मान्तर का निर्णशंय, उनके ही विचांरानकल था। 


यह विवेचित करने के पु, कि डॉ० श्रम्वेडकर के घ॒र्मान्त्र का लक्ष्य क्या 
था, उनके कुछ उन कथनों को समझ लेना आवश्यक है, जो उन्होंने उस समय कहे 
थे।. उन्होंने दलितों से स्पष्ट कहां था.-“हिंदुध्मं मेंरी बुद्धि को जेंचता नहीं, 
स्वाभिमान को भाता नहीं । मनुष्य धर्म के लिए नहीं है, बल्कि धर्म मनुष्य के लिए 
है। जो धर्म तुम्हारी मनुष्यता का कुछ भी मूल्य नहीं मानता, उस धर्म में तुम 
क्यों रहते हो ? जो धर्म तुम्हें पानी तक नहीं मिलने देता, उस धर्म में तुम क्यों 
रहते हो ? जो धरम तुम्हें शिक्षा प्राप्त नहीं करने देता, उस धर्म में तुम क्‍यों रहते 
हो ? जो धर्म तुम्हारी नौकरी में बाधक बनता है, उसमें क्‍यों रहते हो ? जो धर्म 
बात-बात में तुम्हें श्रपमानित केरता है, उस धर्म में तुम क्‍यों रहते हो ?” इन 
पंक्तियों से यह स्पष्ट है कि डॉ० साहब ने धर्म-परिवर्तन कुछ मौलिक सिद्धांतों को 
लेकर किया । उनकी जीवन-दृष्टि में जो मोन्यताए तथा मूल्य निहित हो गए, उनके 
अनुरूप, हिंद धम - एवं दर्शन में कोई तालमेल नहीं था । 


जब धम-परिवतंन का विचार चारों श्रोर फुल गया, तब लगभग सभी 
धर्मों के श्राचार्य डॉ० श्रम्वेडकर से मिले और दंलितों को अपने-अपने धम में 
शामिल करने के पक्ष में तक दिंए, जिन्हें विद्वान्‌ डॉक्टर ने बड़ी गम्भी रतापुर्वक 
सुना । संम्भवत्त: ये श्राचार्य समभे रहे थे कि वें किंसी प्रलोभन में अं जाएंगे 
परंतु ऐसी कोई बात नहीं थी | 'वसे अम्बडकर हिंद -समांजं तथा धाम के कंटुर 
झलोचक थे; 'फिर भी वह हिंदुश्नों तथा: देंश के प्रति अपना उत्तरदायित्व समभते 
थे। बंदले की भावना उनमें नहीं थी ओर ने ही किसी खूंती क्रांति का विचार 
उनके मंन में था। स्वभाव से, एक सज्जने पुरुष; किंतु बुद्धि से तकशास्त्री और 
परिस्थिति से आलोचक थे । श्रन्य धर्मों के श्राचाय इस बात के लिए लालाथित थे 
पर हिंद नेता एवं विद्वान केवल दुःख प्रंकट कर रहे थे। उन्होंने धर्मान्तर को 
रोकने के लिए, कोई ठोस उपाय नहीं सोचे भ्रन्यथा ऐसी स्थिंति नंहीं श्राती जैसी 
कि धर्मान्तर की. घोषणा से पैदा हो गई. थी। डॉ० भ्रस्बेडकर नए छाम की 
स्थापना में कोई रुचि नहीं रंखते थे । नए; धर्मों की स्थापना का जमाना भी नहीं 
रहा । उनके सामने: केवल यही विकल्प: था कि. वर्तमान धांमों में से किस को 


चुना जाए ? 
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सर्वप्रथम उनका भुकाव सिख-धर्म की झोर था क्योंकि इसमें सैद्धांतिक 
तौर पर वर्शभेद नहीं है। सिख-वन्धुत्व की भावना भी अच्छी है। डॉ० साहब 
ऐसा धर्म चाहते थे जो न केवल भारतीय हो, वल्कि वर्णु-व्यवस्था से भी मुक्त हो । 
यही कारण था कि वे सिख-ध्र्म की ओर आाकंपित हुए । सिख मिशन से उनकी 
काफी बातें भी हुईं जिनका परिणाम ग्रह हुआ कि कुछ अछृत सिख-धन्न का 
प्रध्ययत करने के लिए अमृतसर गए; लेकिन कुछ समय बाद, डॉ० साहब की अनुमति 
के बिना ही वे सिख हो गए और उधर सिख-मिशन ने जह्दों में दलितों की पढ़ाई 
के लिए, बम्बई में एक खालसा कॉलेज बनवा दिया। चू कि डॉ० अम्बेडकर को 
निर्णय का कोई विशेष झ्रवसर नहीं दिया, उन्होंने सिख-घार्मा स्वीकार करने का 
विचार त्याग दिया । भ्रस्य शब्दों में, वेस्त सिख धम में सिद्धांत: वर्णाभेद नहीं है; 
पर व्यवहार में सिख-समाज के अन्तर्गत जातिभेद पाया जाता है। दुर्भाग्यवश 
सिखों में भी अछत जातियां हैं। यह तथ्य इस वात से विदित हैं कि भारत सरकार 
के 95 के परिगणित जाति के विश्वेयक में सिख अछूत जातियां भी सम्मिलित 
हैं और आज उन्हें नौकरियों तथा शैक्षरिक संस्थाओं में झ्रारक्षण प्राप्त हैं। 


डॉ० प्रम्वेडकर इस्लाम या ईसाई छार्म को दलितों के लिए उपयुक्त नहीं मानते 
थे बर्योकि इंन धर्मों को अपनाने से उनकी राष्ट्रीयता तथा देशभक्ति की ओर संदेह 
की दृष्टि से देखा जा सकता था। “यदि वे इस्लाम को. स्वीकार करते हैं तो 
मुसलमानों की संख्या इस देश में दत्ती हो जाएगो और मुस्लिम प्रभुत्व का खतरा 
भी पैदा हो जाएगा । यदि वे ईस्ताई-शम को स्वीकार करते हैं, तो ईसाइयों की 
संख्या अंधिक बढ़ जाएगी शोर इससे भारत में ब्रिटिश प्रभुत्व सुदृढ़ हो जाएगा ।”” 
इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर ने अपने धर्मान्तर में राष्ट्रीय-भक्ति का परिचय दिया। 
दलित तो यहां के मूल-निव्सी हैं और यदि वे इच धर्मों में से किसी को अपना 
लेते तो निश्चय ही वे श्रपने ही देश में विदेशी समझे जाते | डॉ शअम्वेडकर के मन 
में किसी ग्राथिक लाभ के लिए, धुर्मान्तर का विचार नहीं था, भ्रन्यथा हैदराबाद 
के निश्चांम ने उन्हें करोड़ों रुपए देने का आश्वासन दिया था जिसे डॉ० साहब से 
कतई स्वीकार नहीं किया बड़े-बड़े ईसाई मिशनरी भी उनके पीछे पड़े कि. ईसाई 
छामः को अपनाने से दलितों को श्रनेक प्रकार की सुविश्ञाएं मिल जाएंगी; पर 
प्राथिक प्रलोभन की ओर डॉ० प्ताहव का कोई ध्यात ही नहीं गया । निरसंदेह वह 
चाहते थे कि दलितों की आशिक स्थिति अ्रच्छी हो; पर इस प्रकार पराए धान 
पर आाधित होकर नहीं, वल्कि अपने परिश्रम एवं संगठत से उनकी स्थिति में 
सुधार हो तो उत्तम है। 


वे किसी छार्म' को स्वीक्वार करना चाहते थे जो भारतीय हो, जिसमे वरणं- 
भेद तथा छूप्राछृत न हो, प्र्नविश्वास तथा प्राखण्ड न हो, मानव-केन्द्रित तथा 
बुद्धि पर ग्राश्चित हो, उससे स्वतंत्रता, समता तथा वंधुत्व भी हो । इस प्रकार के 
मूल्य उन्हें केवल बौद्धधम में हो मिले जिसे उन्होंने सहर्ष स्वीकार किया । वे 
चाहते ये कि छम ऐसा हो जो दलितों को समता प्रदान करे। डॉ० साहव ने 
मई, 956 में बो० वी० प्ी० भेंटनवार्ता में' इस विषय के भ्रन्तगंत कि “मैं बौद्ध 
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कम को क्‍यों पसन्द करता हूँ और वर्तमान परिस्थितियों मे बह दुतिया के लिए 
किस प्रकार उपयोगी है',-यह स्पष्ट कहा--'मैं बौद्धधम' को पसंद करता हूँ क्योंकि 
उसमे तीन सिद्धांतों का .समन्वित रूप मिलता है जो किसी श्रन्य छार्मा मे नहीं 
मिलता । बौद्धध्र्मा प्रज्ञा (अंधविश्वास तथा अतिप्रकृतिवाद के स्थान पर बुद्धि का 
प्रयोग), करुणा (प्रेम), भौर समता (समानता) की शिक्षा देता है । मनुष्य इन्हों बातों 
को एक शुभ तथा श्रानंदित जीवन के . लिए चाहता है।न तो देवता और न ही 
प्रात्मा समाज को, बचा सकते हैं।” उनकी दृष्टि से, यही धर्मा, जो समता श्रौर 
बंधुत्व पर आधारित है, दलितों के लिए उपयोगी सिद्ध हो सकता है। उन्हें एक 
संगठित समुदाय . में' एकत्र कर सकता है। वशर्ते कि बौद्धधर्म को एक समाज - 
अ्यवस्था के रूप मे! स्वीकार करके: प्रतिष्ठापित.किया जाए जैसा कि प्न्य धर्मों 
के साथ मिलता है ।'. 


घंर्मान्तर का लक्ष्य धान-सम्पत्ति प्राप्त करना नहीं था, बल्कि दलितों के . 
लिए, समता और सम्मान, संक्षेप मे, मनुष्यत्व प्राप्त करना था जिसे वर्णावाद तथा 
ब्राह्मण॒वाद ने उनसे छीन लिया था । डॉ० अम्बेडकर ने यह स्वीकार किया कि 
दलित लोग निध्व न तथा श्रशिक्षित हैं और वे कहां तक बौद्धधर्मा को समभ पाएं गे, 
यह समय ही बत्तलाएगा। साथ ही, उन्होंने यह दृढ़तापुवेंक कहा कि वे, अपनी 
पुस्तकों. तथा शिक्षाद्रों के माध्यम से, अपने लोगों को वौद्धधर्मा के सिद्धांतों मे” 
दीक्षित करेंगे । इस नए धर्म को ,भ्रपनाने से जो उत्तरदायित्व आएगा वह उसे 
निभाने का: प्रयत्न करेंगे । उन्होंने 'यह श्राशा व्यक्त की कि दलित लोग रोटी की 
बजाय इज्जत को अधिक महत्त्वपूर्ण सम्रेंगे; पर तु स्वयं वे प्रपनी श्राथिक स्थितियों 
को,सुधारसने का प्रयत्न भी करेंगे क्योंकि धर्मान्‍्तर से प्रत्येक दलित लखपति नहीं 
बनेगा, बल्कि भ्रपनी उन्नति के लिए, नए उत्साह से शआ्रागे बढ़ेगा । 


“हिन्दू धर्मा तथा समाज से; उन्हें ग्रमेक शिकायतें थीं श्रीर वे उनके कटु 
आलोचक भी थे; पर तु डॉ० अम्बेडकर में प्रतिशोध की भावना नहीं थी और इसका 
-कांरण; उनका ,भारत-प्रेम था। उन्होंनेगकहा था कि “मैं नहीं चाहता कि भारत 
में केश के विध्वंसक के तौर पर मेरा .त्ाम रहे.” ध्॒मा-परिवर्ततन जेसी नाजुक 
समस्या में भी, उन्होंने बड़ा. ध्यान रेंखा कि देश की संस्कृति से वह कहीं बंचित 
न रह जाए! । उन्होंने एक-बार गांधीजी को यह बतलाया कि यद्यपि छुआछूत की 
समस्या को लेकर उनका महात्माजी से 'मतभेद है; परतु जब ' समय झ्राएगा, तत्र 
“'मैं कम से - कम हानिकारक मांग देश के लिए भ्रपनाऊँगा और देश का यह सबसे 
हित है जो मैं बौद्धधर्मा ग्रनाकर कर रहा हूँ क्योंकि बौद्धधर्मा भारतीय संस्कृति 
का ही अभिन्न श्रज्धभ है।. मैंने इस.बात .का.ध्यान. रखा है कि मेरा धर्म -परिवर्तन 
'इस भूमि के .इतिहास और संस्कृति. की परम्परा को कोई हानि नहीं पहुचाएं ।'! 
बोद्धेर्म स्वीकार करते समय,,डॉ० ,अ्रम्बेडकर ने कहा-- रा 


“अपने प्राचीन :धर्मा का ,परित्याग करके जो असमानता तथा दमन का 
प्रतीक है, मैं श्राज .पुनः पेदा हुआ्ना हैँ । अ्रवतारवाद के दर्शन में, मेरी 
कोड आणतण तभी है और यह कहना गलत एवं शरारतपूर्". है कि भगवान्‌ 
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चुद्ध विष्णु, का शभ्रवतार थे । अब मैं किसी भी हिन्दू देवी-देवता का भक्त 
नहीं हूं। मैं श्राद्ध नहीं कहूगा। मैं नियमपूर्वक बुद्ध के अष्टांग-मार्ग का 
अनुसरण करूगा। वौद्धधर्मा ही सच्चा है और मैं इस प्रकार जीवन- 
यापन कहता जो ज्ञान, सम्यक्‌ मार्ग और अनुभूति से अनुशासित थे ।”! 


उनका घधमम-परिवरतंव आ्रात्मासिमान तथा श्रात्म-सम्मान, समता एवं वंधुत्व 
के लिए था । डॉ० अम्बेडकर जितने सम्मान तथा मानवी अधिकारों के लिए लड़े, 
उतने किसी भअ्रन्य बात के लिए नहीं। उन्होंने कहा कि सम्मानपुर्वेक रहना मनुष्य 
का जन्म सिद्ध श्रधिकार है। इसके लिए जितना त्याग हो सके, हमें करना चाहिए । 
चौद्धधर्म ही दलितों में आत्माभिमात तथा आ्रात्म-विश्वास पैदा कर सकता है क्‍यों 
कि वह स्वतंत्रता, समता त्था मानव-बन्धुत्व पर आ्राधारित है | घर्मांतर के समय 
डॉ० अम्बेडकर मे कहा--/'इस धर्मात्तर से मैं वड़ा ही प्रसन्न हुआ हूँ और प्रफूल्लित 
हो उठा हूँ। मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि मैं नरक से छुटकारा पा गया हू ।” 
चौद्धधम की समतावादी तथा मानववादी नीति को प्रशंसा करते हुए, उन्होंने कहा, 
“ईश्वर और ग्रात्मा के लिए बौद्धधर्म में कोई स्थान नहीं है । भगवात्त बुद्ध ने कहा 
है कि संसार में सव जगह दुःख है। नव्वे प्रतिशत लोग दु:खी हैं, पीड़ित हैं। दुख 
से पीड़ित लोगों का उद्धार करना ही वौद्धधर्म का मुख्य ध्येय है ।” निस्सन्देह बौद्ध- 
घ॒र्मं एक समाज व्यवस्था का द्योतक है । डा० साहब ने उप्त पर करोड़ों अछूतों की 
दुष्टि से विचार किया था, केवल वेयक्तिक दृष्टि से ही नहीं। वह एक ओर दलितों 
को वर्णाभेद तथा छुप्राछूत के शिकंजे से मुक्त करता चाहते थे और दूसरी ओर घमं 
के अन्तर्गत ही उन्हें सज्भठित तथा ग्रात्मम्तृम्मानित देखना चाहते थे । उनके धघर्मातर 
का लक्ष्य यह था कि भारत में एक सुसंग्ठित बोौद्ध-समाज का विकास हो और 
दलितों का मान-सम्मान बढ़े 


धर्म का नया रूप ; 5 | 

डॉ० अम्बेडकर जन्मजात विद्रोही थे । यदि यह कहा जाए कि उनके सभान 
विद्रोही व्यक्तित्व हिन्दू समाज में दूसरा नहीं हुआ तो कोई अतिशयोक्ति नहीं होगी । 
उनका सारा व्यक्तित्व विद्रोह का ही साकार रूप था; लेकिन विद्रोही होते हुए भी, 
वे विध्वंसक नहीं थे। उनकी प्रवृत्ति विधायक थी। एक ओर उन्होंने धर्म की 
घज्जियाँ उड़ाई तो दूसरी ओर उत्होंते मानव-जीवन में धर्म को श्रावश्यक वतलाया । 
धर्म रोटो से कहीं वढ़कर है वर्योंक्ि वह सामाजिक सद्भुठन तथा सम्मान का प्रतीक 
हैं। भारतीय समाज में तो घर्मं के साथ ही मनुष्य की मान-मर्यादा जुड़ी है। इस 
लिए डॉ० श्रम्वेडकर ने एक ओर छाम्म का परित्याग किया तो दूसरी ओर धर्म को 
ही स्वीकार कर उसे जोचन की अमुल्य निधि बतलाया; परन्तु घमं का स्वरूप क्‍या 
हो, उसका कार्य क्‍या हो और वह समाज में क्या भूमिका अदा करे ? यह कुछ 
ऐसे प्रश्न हैं जिन पर डॉ० अम्वेडकर ने गम्भीरतापूर्वंक विचार किया । इसलिए, 
एक वार डॉ० साहब ने कहा--“जिससे सारी प्रजा का धारण होता है, उसे धर्म 
कहते हैं। यह व्याख्या मेरी नहीं है। यह व्याख्या है सवावन-धर्म के अग्रणी लोक- 
मान्य तिलक को । पर मैं इसे मानता हूँ । जिन सामाजिक मूल्यों और रीति-रिवाजों 
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 अवहार चलता है वही धम है। ये मूल्य भ्रौर रीति-रिवाज हो वे बंधन हैं जो 
व्यक्ति को समाज से बांधे रखते हैं। इंसलिए धर्म की व्याख्या से अधिक महत्त्वपूर्ण 
उन बन्ध्रनों को जानना है, जो समाज का योग्य सब्चालन करते हैं ।” 

विद्वान्‌ डॉक्टर के कथनानुसार छा्म का मूलाधार वैयक्तिक न होकर सामाजिक 
होना चाहिए । धर्म समाज अथवा व्यावहारिक जीवन से श्रपृथक्‌ होता है। धर्म 
का मूल्यांकन समाज व्यवस्था के दृष्टिकोण से किया जांना चाहिए। इसलिए 
उन्होंने कहा--“छामं का: मूल्योद्धून समाज की नैतिकता पर ग्राधारित सामाजिक 
सानदण्डो द्वारा किया जानो चाहिए। यदि ७मं को. जन-कल्याए का मार्ग बनाना 
है तो निश्चय ही श्रीर कोई मानदण्ड उपयुक्त नहीं हो सकता ।” इस प्रकार 
अ्रम्वेडकर ने धाम को ज़न- उत्थान - के साथ जोड़ा क्‍योंकि धर्म को परलोक पहुँचने 
का माध्यम बनाता, -मानव-हितों के प्रति ऊँठाराघात करना है। उन्होंने कहा कि 
“हा मनुष्य, के लिए है, न कि मनुष्य धर्म के लिए ।” छर्म द्वारा मनृष्य की 
आ्राथिक धावश्यकताञ्रों की पूति हो, ऐसा विचार डॉ० अम्बेडकर का नहीं था । 
मानव-जीवन में कुछ ऐसे भी मूल्य हैं जो ग्राथिक श्रावश्यकताओं से ऊ'चे हैं । 
“आझाथिक प्र रणा ही मात्र प्रे रणा नहीं है, जिससे मनृष्य प्रोरित होता हो '““ग्राथिक 
शक्ति ही सबसे. वड़ी शक्ति है, इसे मानव सम्राज का कोई भी विद्यार्थी मानने के लिए 
तैयार नहीं होगा । धर्म भी श्रक्ति का स्रोत है श्लौर यह बात इससे पुष्ट होती है कि 
भारत में किसी पुरोहित का लोगों पर जितना 'अभृत्व होता है, उतना अन्य किसी 
का नहीं ।” इस प्रकार डॉ० श्रम्वेडकर , की दृष्टि से धाम, सामाजिक स्तर तथा 
धन्ने-प्म्पत्ति सभी शक्ति के स्रोत हैं। इनमें धर्म का महत्त्व कहीं श्रध्चिक है । 


डा० अम्बेडकर के धर्म की धारणा में एक और महत्त्वपूर्ण तत्त्व यह है 
कि छाम॑ का आधार कुछ आदेश तथा निषेध नहीं होने चाहिए, बल्कि उसका 
मूलाधार ऐसे आ्राध्यात्मिक सिद्धान्त हों जो सबके लिए समान हों और सत्र लागू 
होते हो । डॉ० साहब उसे काम नहीं मानते जो बलिदान समाज, राजनीति तथा 
सफाई से सम्बन्धित कुछ मिश्रित नियमो' पर आशारित है ।” जैसां कि हिन्दूधमं में 
मिलता है ।. वह ऐसे धर्म को कानून! अथवा “कानूनांधारित वर्ग-नैतिकता” मानते 
हैं। इस प्रकार का धर्म मांनव जीव॑ंन को स्वेच्छा तथा स्वतंत्रता से वब्म्चित हर 
देता है क्ग्रॉंकि जीवन का हर क्षेत्र विभिन्न नियमों से श्रनुशासित होता है। नियमों 
के प्रति भक्ति दिखाई जाती है, भले, ही समाज को हानि होती हो । कठोर नियमों 
पर आंधारित धर्म , मानवता को पंग्रु वना देता है और मानव के स्वछन्द जीवन के 
मल्य की हत्या - कर देता है। , वह प्रन्तःकरण की स्वतन्त्रता नष्ट कर देता है। 
ग्रन्य शब्दों में डॉ० श्रम्बेडकर चाहते है कि सच्चा धर्म वह है जो “आध्यात्मिक 
सिद्धान्तों' पर: प्राधारित हो, ने कि वह जो “नियमों तथा कानूनों' पर आश्रित हो । 


डॉ० प्रम्वेडकर के. अनुसार ;'नियम व्यावहारिक होते हैं, वे निर्धारित 
रूप से कार्य करने. के ढंग हैं; किन्तु, - सिद्धास्त बौद्धिक होते हैं, 220. 
मूल्याज्ित करने के. उपयोगी ढंग हैं ॥ नियम यह .निधारित करता है कि आदमी 
प्रमुक कार्य करे | सिद्धास्त कां्य:'की दिशा, निर्धारित: नहीं करता । नियंम यह कहते 
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हैं कि अमुक कार्य कैसे किए जाएँ। कोई सिद्धान्त, जैसे कि न्याय का, आदमी की 
बुद्धि तथा समझ पर यह छोड़ देता है कि वह विचार-विमश के पश्चात्‌ कार्य को 
सम्पन्न करे ।” इस प्रकार नियम त्था सिद्धान्त दोनो के अन्तर्गत किए गए कार्यों 
में अन्तर अवश्य होगा । “कोई सिद्धान्त गलत हो सकता है, पर उसके आधार पर 
किए गए काये में सचेतता तथा उत्तरदायित्व होगा) कोई नियम सही हो सकता 
है; किन्तु उसके अनुकल किया गया काये यांत्रिक होगा । कोई धांभिक कृत्य भले 
ही सही न हो, पर कम से कम वह उत्तरदायित्व पूर्ण कार्य तो होगा | उत्तरदात्यिव 
को निम्मोने की दुंष्टि से धर्म मुख्यतः केवल सिद्धान्तोंका ही विषय होना चाहिए । 
वह नियमों का विषय नहीं हो सकंता । जिसे क्षेरा धर्म को नियमों का विषेय बना 
दिया जाता है, वह उसी क्षण से धर्म नहीं रहता क्‍यों कि बह उस उत्तरदायित्व की 
भावना को मार देता है जो सच्चे धांमिक कृत्य का सार है:।'” झ्तः डॉ० श्रम्बेडकर 
की दृष्टि में सिद्धान्तों पर श्राधा रित धर्म हीं सच्चा आध्यात्मिक धर्म होने का दावा 
कर सकता है।.. ह 
स्पष्ठत: डॉ० श्रम्वेडकर आध्यात्मिक सिंद्धांतों पर भ्राधारित धमो को अधिक 
महत्त्व देते हैं । वहूं धर्म को सामाजिक एवं आध्यात्मिक एकत्ता का मूल स्रोत मानते 
हैं। सामाजिक एंकर्ता तथा संगठन केवल धर्म के द्वारा ही सम्भव हों सकता है । 
एकता तथा संग्रठन केवल ऐसे स्त्री-पुरुप ही कायम रख सकते हैं जिनकी धर्म में 
अटूठ श्रास्था हो। डॉ० साहब के . अनुसार, सच्चे धर्म में चार विशेषताएं होनी 
चाहिए - (!) धर्म को, नेतिकता के रूप में, मानव समाज का आधार होना 
चाहिए; (2) धर्म को विज्ञान अथवा वोद्धिक तत्त्व पर आधारित होना चाहिए; 
(3) धर्मा को चाहिए कि वह न केवल नंत्तिक संहिता को स्वीकार करे बल्कि 
स्वतंत्रता, समानता तथा प्रातृ-भाव को सामाजिक जीवन को अनुशासित करने 
के लिए मौलिक सिद्धांत माने शोर (4) घर्मा को निर्धनता की स्थिति का पवित्री- 
कररणा नहीं करना चाहिए, भले ही कोई व्यक्ति स्वेच्छा से अपनी घन-स्तम्पत्ति को 
समाज-कल्याण में शरपित कर दे । जिस धम में ये चार विशेषताएं होंगी, वह धर्म 
निश्चय ही जनतांत्रिक होगा, सवंसत्तावादी नहीं। डॉ० अम्बेडकर की दृष्टि में, 
धर्मा को जनतांचिक समाज-व्यवस्था की स्थापना में प्रमुख भूमिका अदा करनी 
चाहिए। ऐसी स्थिति में धर्म मानव जीवन का मार्ग-दर्शक बस सकता है । 

. इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर के धर्म की धारणा का आधार परलोकवाद तथा 
ईश्वरवाद नहीं है-। वह मानव्र-केन्द्रित धारणा है । धम का मनुष्य तथा समाज से 
अटट संबंध है। वह घम जो समाज में विघटन तथा भेदभाव पंदा करता है, वह 
धर्म नहीं वल्कि संकुचित पंथ हो सकता है । सच्चा धर्म वह है जो वौद्धिक, नैतिक 
और आध्यात्मिक हो । जिस समाज के लोग बीडिक, नेतिक तथा आध्यात्मिक हैं, 
वहां अन्धविश्वास न होकर, समानता तथा बन्धुत्व होगा। उनका धामिक दृष्टिकोण 
मानववादो तथा व्यावहारिक होगा | डॉ० ग्रम्वेडकर धम्म को सच्चा धर्म मानते 
हैं। परम्परागत दृष्टि से, धरम जिसे कहा जाता है, वह ईश्वर, आत्मा, परलोक, 
नरक-स्वयं झ्रादि बातों पर आधारित होता है। घम्म उससे भिन्न है। डॉ० साहब 
ने यह स्पप्ट लिखा--“धर्म (मज़हव) वंयक्तिक होता है और वह व्यक्ति तक ही 
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सीमित है ।. श्रावेश्यक नहीं कि वह उसकी भूमिका जत-जीवन में श्रदा करे । इसके 
विपरीत, धम्म सामाजिक है । धम्म अनिवायंत्त: तथा मौलिक रूप से सामाजिक 
है ।” उनके धर्म की धारणा सामाजिक, लौकिक तथा नैतिक है। श्रत: डॉ० 
अम्बेडकर ने कहा-:“धम्म में तीर्थ-स्थान, प्रार्थना, कर्मकाण्ड, धर्मोत्सव अथवा 
वलिदानों के लिए, कोई स्थान नहीं है । नेतिकता धम्म का आधार है। नैतिकता 
के विना धम्म संभव नहीं 8 2, गा या डक कट 

-पैम्म-क्या है ? डॉ० अ्रम्बेडकर के अनुसार, “धम्म सदाचार है जिसका प्र 
है जीवन के सभी क्षेत्रों में मातव-मानव के बीच शुभ संबंध ।”” शुभ्न संवंध्रों की 
स्थापता किन .सिद्धान्तों पर हो ? इसके लिए, जैसा कि कई स्थानों पर विवेचित 
हुमा है, डॉ० साहव ने स्वतन्त्रता, समता तथा अआरातृ-भाव के सिद्धास्तों पर बल 
दिया |. .इन्हीं के ग्राधार-पर सामाजिक संबंध स्थापित किए जाएँ । इसका भ्र्थ 
होगा कि श्रकेले आदमी को धम्म की आवश्यकता नहीं होगी; “लेकिन जब दो 
अ्ादमी एक. दूसरे के समीप हैं तो उन्हें धम्म के लिए स्थान देना पड़ेगा, भले ही वे 
उसे पसन्द करें अथवा नहीं । उनमें से कोई धम्म से नहीं बच सकता । श्रन्‍्य शब्दों 
में, समाज धम्म (अर्थात्‌ शुभ संबंध) के बिना जीवित नहीं रह सकता । 


डॉ० अम्बेडकर के अ्रनुसार, धर्म मांनव मन को शुद्ध बनाने का मार्ग है 
ताकि नैतिक सिद्धान्तों के आधार पर मनुष्य-मनुष्य के बीच अच्छे सम्बस्धों को 
स्थापना हो सके। वह जिस धम्म को सच्चा धंर्मा मानते हैं! उसका मुलाधार 
नैतिकता है। उनकी दृष्टि में, “मनुष्य का मनुष्य के प्रति श्रेम से सीधे नैतिकता 
की आ्रावश्यकता उत्पन्न होती है। उसके लिए, ईश्वर की मंजूरी की आझ्रावश्यकता 
नहीं है। ईश्वर को प्रसन्न करने के लिए आ्रादमी को नेतिक बनने की ग्रावश्यकता 
नहीं । यह मनुष्य के हित में है कि वह मनुष्य को प्रेस करे ।! इंस प्रकार डॉ० 
प्रम्बेडकर के धर्म की धारणा ईश्वर में विश्वास, नित्य श्रात्मा में आ्रास्था, ईश्वर 
की पूजा, कर्माकाण्ड, देविक शक्ति के लिए प्रार्थना, नरक-सवर्गे को भावना, पापी 
भ्रात्मा को विशुद्ध. करना, 'बलिदानश्रादि का 'निषेध करती है। सक्षेप में, धम 5 में 
नैतिकता, बौद्धिकता, स्वतन्त्रता, समानेता, वन्धुत्व प्रोदि प्रधान तत्त्व होने चाहिए 
जिनके माध्यम से आदमी-आदमी के बीच 'मंनुष्यत्व की स्थापना सम्भव हो सके । 
सब्येवस्थिति-संमाज को गठन करना, संच्चे धर्म का सर्वोत्तिम लक्ष्य होना कट 
है प्रेत: धर्मा तथा समाज-व्यवस्थां” में! अ्टूट सम्बन्ध है ओर इसलिए दलितों 
को सुसंगठित समाज में ' एकत्रित करने के लिंए डॉ अम्बेडकर ने वौद्धधम 
स्वीकार ' किया । भारत में; वोद्ध-समाज विकसित थे, ऐसी उनकी उत्कष्ठा एवं 


अभिलाषां थी। 


सार्वभौमिक नेतिक आदर्श :; «, 

ल्‍डॉ० अम्बेडकर के अनुसार, धर्म. में 'नेतिकता का महत्त्वपूर्ां स्थान है। 
उनकी दृष्टि में, : नैतिकता ही धर्मा है'और धर्म ही नैतिकता है। यह भी कहा 
जा सकता है कि यद्यपि उनके धर्म में ईश्वर के लिए, कोई स्थान नहीं है; परन्तु 
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फिर भी धर्म में नैतिकता का वही स्थान है जो मज़हब (रिलीजन) में ईश्वर 
का होता है। धर्मे में प्रार्थनात्रों, तीथ॑-वाच्राश्नों, कर्म काण्डों, पुरातनवादी रीति- 
रिवाजों तथा वलि-कर्मो के लिए कोई स्थान नहीं है क्योंकि इनका नैतिक व्यवस्था 
से विशेष सम्बन्ध नहीं है । डाँ० साहब तो नैतिकता को ही धर्म का सार मानते हैं। 
नैतिकता नहीं तो घम्म नहीं। मानव-क्रेन्द्रित धर्म में नैतिक श्रादर्श ही प्रमुख हैं 
क्योंकि वे ही आदमी को आदमी के प्रति मंत्री के लिए, श्रेरित करते हैं। अ्रव प्रश्त 
पैदा होता है कि नेतिक आदर्श वर्याधारित हों श्रथवा सा्वंभोमिक ? विद्वान्‌ डॉक्टर 
मे 'सावंभौमिक नैतिक आदश्शो! को स्वीकार करने पर वल दिया है । 


यह एक बड़ा मौलिक प्रश्न है कि चेतिकता को सावेभौमिक क्‍यों बनाया 
जाए ? डॉ प्रम्वेडकर की दृष्टि में मानव समाज को कायम रखने के लिए, केवल 
सदाचार ही पर्याप्त नहीं है, सदाचार के सिद्धान्त पविन्न एवं व्यापक होने चाहिए 
समाज चाहे प्राचोन हो भश्रथवा आधुनिक, उसमें कुछ चीजें या विश्वेस ऐसे होते हें 
जो पवित्र मानने जाते हैं। जब कोई विश्वास पविन्नता की सीमा में झा जाता है तो 
उसका सामाजिक स्तर निश्चय ही ऊंचा उठ जाता है। इसका अर्थ यह भी है कि 
उस विश्वास के विरुद्ध आचरण नहीं किया जा सकता । उसका उल्लंघन करने में 
कुछ भय प्रतीत होता है। ऐसा करना सर्वधा निषिद्ध हो जाता है। इसके विपरीत 
जिस चीज या विश्वास को पवित्र नहीं माना जाता, उसके विरुद्ध आचरण किया 
जा सकता है श्रर्थात्‌ श्रादमी विना किसी भाव के भथवा आत्म-प्रताड़ना के, उस. 
विषय में जैसा चाहे कर सकता है। पवित्रता में धामिकता का पुट होता है। श्रत्त: 
किसी पवित्र विश्वास के उल्लंघन का श्रर्थ होगा कि उसमें निहित घामिक भाववा 
को ठेस पहुँचाना । प्रश्न है--किसी चीज को पवित्र क्‍यों बनाया जाता है ? श्रर्थात्‌ 
मैतिकता को पवित्र एवं व्यापक (सार्वभौमिक) क्‍यों बनाया जाए ? 


डॉ० अम्बेडकर के भ्रनुसार नेतिकता को पवित्र एवं व्यापक बनाए जाने में, 
तीन बातों का महत्त्वपूर्णा स्थान है। पहली बात तो यह है कि समाज में जो श्रेष्ठ 
है, सामाजिक हित्त की दृष्टि से, उसे सुरक्षा प्रदान की जानी चाहिए | इस बात की 
पृष्ठभूमि का सम्बन्ध है उस स्थिति से, जिसमें हम 'जीवन-संघष' और उसमें योग्य - 
तम को जीवित बने रहना' की कल्पना करते हैं। इस प्रश्न का सीधा सम्बन्ध 
विकासवाद के सिद्धान्त से है। हर कोई जानता है कि मानव-समाज में जो विकास 
हुआ है वह “जीवन-संघर्ष” के कारण हुआ है । क्योंकि आरम्भिक युग में भोजन 
सामग्री बड़ी सीमित मात्रा में प्राप्त थी जिसके बँटवारे में भयानक संघर्ष रहता था । 
वह ऐसी स्थिति थी जव प्रकृति के पञ्जे और दांत रक्तरंजित रहते थे। इस प्रकार 
के भयानक तथा रक्त-रंजित जीवन-संघर्ष में केवल 'योग्यतम! ही बचा रहता है 
क्योंकि वह शारीरिक दृष्टि से चलवान होता है । मानव समाज की मूल अवस्या 
ऐसी रही है। फिर भी बहुत प्राचीनकाल में किसी न किसी ने यह प्रश्न उठाया 
होगा कि क्‍या योग्यतम [अर्थात्‌ सबसे भ्रधिक शक्ति सम्पन्न) ही श्रेष्ठतम भी माना 
जाना चाहिए ? क्‍या जो निबंलतम है, उसे भी संरक्षण देकर बचाया जाए तो 
समाज की दृष्टि से यह अच्छा सिद्ध नहीं होगा ? क्‍या निर्वेल लोग समाज की दृष्ठि 
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से श्रेष्ठ नहीं हो सकते ? इप्तका स्वीकारात्मक उत्तर अवश्य मिला होगा । तब यह 
भी भ्रश्व उठा होगा कि कमजोरों के संरक्षण का क्या उपाय है ? इसका एकमात्र 
उपाय यही था कि जो योग्यतम (शारीरिक दृष्टि से बलवान) है, उस प्र कुछ 
प्रतिवन्ध लगाए जाए ताकि वह कमजोर को भी जीने दे । | कमजोर भी समाज का 
श्रेष्ठ नागरिक हो सकता है, भले ही वह शारोरिक दृष्टि से- योग्यतम-न हो । इसी 
स्थिति में नंतिकता का मूल और आवश्यकता छिपी हुई है। इसलिए नैतिक झाद्शों 
को पविन्न तथा व्यापक बनाया जाना आवश्यक था। नैतिक पावन्दियाँ न केवल 
योग्यत्म पर, वल्कि समाज के सभी नागरिकों पर होना जरूरी था । ऐसा करने से 
न केवल शारीरिक दृष्टि से वलवान अनुशाप्तित होता है, प्रवितु कमजोर को भी 
संरक्षण मिलता है जो श्रन्यथा श्रेष्ठ हो सकता है । ; 


डॉ० अम्वेडकर की दृष्टि से, नेत्तिकता को पविन्न तथा व्यापक बनाने में 
वर्गं-नेतिकता को समाप्त करने का ध्येय है । जहाँ ग्र्‌ूप-नेतिकता होती है, वह एक ओर 
अपने समूह.का हित-साधन करती है झौर दूसरी श्रोर वह सामाजिक भी बन जाती 
है। इससे समाज में विचित्र स्थित्ति पैदा हो जाती है। ऐसा नहीं है कि चोरों में 
अपनी कुछ नैतिकता न हो । व्यापारियों में भी चैतिकृता पाई जातो है । एक जाति 
के लोगों में श्रपनी आन्तरिक नैतिकता होती है और डाकुओं के भुण्ड में भी अपनी 
भीतरी नेतिकता होती है | कया इस प्रकार की विभिन्न न॑ंतिकताए समाज की. दृष्टि 
से लाभदायक हैं ? निश्चय हो नहीं | इस प्रकार की ग्रूप-नैतिकता में अलगाव की 
भावना छिपी होती है । इस नैतिकता में दूसरों के बहिष्कार की भावना निहित है । 
यह नैतिकता दल विशेष के स्वार्थों का संरक्षण करती है । इसलिए डॉ० साहव के 
अनुसार यह नेतिकता समाज- हित विरोधिनी है। यह इस प्रकार की नैतिकता की 
पार्थक्य और अपने में ही सीमित रहने की भावना ही है जिससे इसकी समाज हित 
विरोधिती प्रवृत्ति को क्रियाशील होने का अवसर मिलता है। यही बात उस समय 
लागू होती है जब कोई भी एक दल पपते स्वार्थों की रक्षा करने के लिए, नैति- 
कता का ग्राश्यय लेता है। इस दल-बन्दी नेतिकता का असर समाज में दूर-दूर तक 
पहुँचता है.। यदि समाज में इस प्रकार के अ-सामाजिक दल बने रहेंगे, तो समाज 
सदेव असऊद्भठित श्र दुकड़े-टुकड़े रहेगा। एक असंगठित और टुकेड़े-टुकड़े 
समाज कां सबसे बड़ा खतरा यही है कि यह कई तरह के जीवन-मापों शोर आदर्शो 
को जन्म दे देता है। जब तक लोगों के जीवन के माप-दण्ड समान न हों अथवा जब 
तक लोगों के जीवन-ग्रादर्श. समान न हों तव तक समाज परस्पर मिल-जुलकर रहने 
चाला समाज कतई नहीं वत सकता । जब इतनी तरह के जीवन के मोपदण्ड रहेंगे 
श्रौर इतनी तरह के जीवन-ग्रादर्श रहेंगे तो व्यक्ति के लिए शान्त-भाव बनाये 
रखना भ्रसंभव होगा । इस ग्रूप नेतिकता का प्रभाव यह भी होगा कि एक वर्ग का 
दूसरे वर्ग परं अनुचित प्रसुत्व बना रहेगा जिसको परिणाम यह भी होगा कि परस्पर 
कलह बना रहेगा | कलह को रोकने का एक ही उपाय है कि सभी के लिए, नंतिकता 
के समान या सावंभौमिक सिद्धान्त द्वों श्रोर संभी उन्हें पवित्र माने । 


डाँ० भ्रम्वेडकर से एक तीसरा कारण और प्रस्तुत किया कि नेतिकता पवित्र 
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एवं सर्व मान्य क्यों होती चाहिए ? व्यक्ति की उन्नति के संरक्षण के हित में ऐसा 
होना चाहिए । यह एक सामान्य तथ्यं है कि जहाँ जीवन-संघर्ष है अथवा जहां 
वर्ग -विशेष का धासन है, वहाँ व्यक्ति का हित सुरक्षित नहीं है । दलवन्दी व्यक्ति 
को चित्त को वह शान्त-भावता प्राप्त करने ही नहों देती जो तभी संभव है जब 
समाज में समान 'जीवन-माप' हों और समान 'जोवन आदश' हों । दलवन्दी की 
स्थिति में, व्यक्ति के विचार वहक जाते हैं और वह मत की एकता प्राप्त नहीं कर 
पाता । दूसरे दलवन्दी में पक्षपात रहता है और न्याय की कोई ब्राशा नज़र नहीं 
आ्राती । दलबन्दी से वर्ग जड़ीभूत हो जाते हैं। मालिक सर्देव मालिक बने रहते 
हैं भौर गुलाम हमेशा गुलाम बने रहते हैं, उसी प्रकार मजदूर भी हमेशा मजदूर 
बने रहते हैं । विशिष्ट श्रधिकारी स्देव विशिष्ट श्रधिकारी बने रहते हैं, और दास 
हमेशा दास | इसका मतलब है कि कुछ लोगों के लिए तो स्वतंत्रता बनी रहती 
किन्तु सभी के लिए नहीं । इसका यह भी श्र है कि चन्द लोगों के लिए, समानता 
हो सकती है; किन्तु अधिकांश के' लिए नहीं। कुछ वर्ग भ्राथिक खुशहालो में जीते 
हैं, तो जन-समुदाय गरीबी में । यह अन्याययूरो व्यवस्था हो रही ! इसका क्‍या उपाय 
हैं ? एक ही उपाय है कि बच्धुत्व भावना को सावंभौमिक और प्रभावशाली बनाया 
जाए। बच्चुत्व-भाव क्‍या है ? मतुष्य हर मनुष्य को अपना भाई सेंमके यही 
बन्धुत्व-भाव श्रर्थातु नेत्तिकता है। इंसीलिए डॉ० ग्रम्बेडकर ने भगवान्‌ बुद्ध की 
इस बात को स्वीकार किया कि “धर्म नेतिंकता है और जिस प्रकार धर्म प्ित्रे 
है उसी प्रकार नैतिकता भी पवित्र है। 


स्पष्ठतया डॉ० अम्बेडकर के वेतिक दश/न का आधार सामाजिक है। 
समाज से पृथक नैतिकता का कोई मूल्य नहीं है। उनका यह कहना है कि नेतिकता 
सामाजिक सम्प्रन्धों का ही परिणाम है । उसका विकास समाज में विभिन्न व्यक्तियों 
को, जीवन की आ्रावश्यकताग्रों की दृष्टि से, श्रच्छे सम्बन्ध एवं अ्रवसर प्रदान करते 
के लिए होता है। नैतिकता का परलोक तथा लोौकिक धामिक कर्म काण्ड से कोई 
सम्बन्ध नहीं हो सकता है । झ्राध्यात्मिक तथा पारलौकिक लक्ष्य में, यदि वे हैं, कोई 
साभीदार नहीं हो सकता । नेतिकता तो वत्त मात जगत्‌ के पारस्परिक व्यवहारों 
की मान्यता होती है ताकि आदमी-आदमी के बीच शुभ सम्बन्धों का समुचित 
विकास हो । समाज में सांसारिक व्यवस्था तथा कल्याण की चिन्ता ही नैतिकता को 
जन्म देती है और मानवी संकट उसमें आवश्यक परिवर्तन के लिए योगदान करते. 
हैं। इसलिए डॉ० अम्बेडकर की दृष्टि से, नेतिकता नितान्त मानव -केन्द्रित है ग्नौर 
उसमें सामाजिक नियम तथा सम्बन्ध निहित हैं। उनके अनुसार, मानवी सम्बन्धों 
में विकृतियां मावसिक तथा नेतिक पतन का कारण हैं। इस अ्धोगति से बचने के 
लिए, यह आवश्यक है क्वि स्वतन्त्रता, समता तथा श्रातृ-भाव पर आ्राधारित मानवी 
सम्बन्ध निरन्तर बनाए रखे जाएँ । नेतिकता व्यापक स्तर पर काम जाने वाली 
चीज़ है क्यों कि जन-सामान्य के व्यावहारिक सम्बन्ध नैतिक आादशों के अ्रनुसार 
ही बनते-विगड़ते हैं । अतः नेतिकता तथा समाज का अ्रटूठ सम्बन्ध है । 
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नवीन समाज व्यवस्था : 


वर तथा जाति पर श्राधारित समाज उन व्यवहारों को जन्म देता है, 
जो अम्बेडकर जैसे मानववादी चितक को कतई पसन्द नहीं थे । उसमें समानता 
तथा मनुष्यत्व का कोई स्थान नहीं है। झतएवं डॉ० साहब ने इस समाज व्यवस्था 
को स्वीकार नहीं किया | उनके समाज-दर्शन का यह निषेधात्मक पक्ष है । सका- 
रात्मक द्ष्दि से, उन्होंने क्या प्रतिपादित किया ? ''यदि श्राप मुझ से पूछते हैं तो 
मेरा श्रादश समाज वह होगा जो स्वतंत्रता, प्मता तथा शभ्रातृभाव पर ब्राधारित 
हो,” डॉ० साहब ने यह उत्तर दिया । . 

ये वे शब्द हैं जिनमें मानवता की ध्वनि निहित है । ये डॉ० अम्बेडकर की 
नवीन समाज व्यवस्था के श्राधारभूत तत्त्व हैं। उन्होंने इन पदों का अनुकरण 
फ्रांस की क्रांति से नहीं, वल्कि भगवान्‌ बुद्ध की शिक्षाओ्रों से ग्रहण किया । 
“सकारात्मक दृष्टि से, मेरा समाज-दर्शन तीन शब्दों में श्रन्तर्निह्चित कहा जा सकता 
है->स्वतंत्रता, समता तथा श्रातृ-भाव। लेकिन किसी को यह नहीं सोचना 
चाहिए कि मैंने झपने अपने दर्शन का ग्नुसरण फ्रांस की क्रान्ति से किया है । 
मेरे दशन की जड़े धर्म में है, राजनीति-विज्ञान में नहीं। मैंने उनका 
अनुसरण अपने शिक्षक, वुद्ध, की शिक्षाओ्रों से किया है।” वे ही सिद्धान्त डॉ० 
श्रम्बेडकर के नए सामाजिक ढांचे के मूल तत्व हैं। इन्हीं के प्राधार पर, उन्होंने 
अपने नेतिक आदर्श का प्रतिपादन किया, और चू'कि वह प्रजातान्त्रिक व्यवस्था के 
कट्टर हिमायती थे , इसलिए, उनके राजनीति-दश न के भी ये श्राधारभूत सिद्धान्त 
हैं । इन सिद्धान्तों के स्व्ररूप को यहाँ समझ लेना झ्रावश्यक है । 
स्वतंत्रता- एक स्वतंत्र जनतांत्रिक समाज व्यवस्था को, जिसमें श्रम्बेडकर को 
प्रटूट श्रास्था थी, कायम रखने के लिए,. स्वतंत्रता का होता अनिवायें है। भारतीय 
समाज के सन्दर्भ में, डॉ० साहव ने स्वतंत्रता के स्वरूप का विवेचन किया श्रौर यह 
कहा कि स्वतंत्र भ्रमण, जीवन और सम्पत्ति के अर्थ में, यहाँ स्वतेत्रता श्रावश्यक 
है ।” उन्होंने निजी-सम्पति के अधिकार का विरोध नहीं किया, गौर इसलिए, 
उन्होंने जोवत तथा स्वास्थ्य को भलीभाँति रखने के लिए, सम्पत्ति तथा 
इती प्रकार की ग्रन्य बातों की स्वतंत्रता. के अधिकार का समथन ऊफ़िया। 
स्वतंत्र तथा स्वस्थ जीवन उसी समय संभव हो सकता है जब क्रि व्यक्ति 
को "अपने मनपप्तन्द धन्धा करने की स्वतंत्रता हो। व केवल इतना ही, 
वैयक्तिक स्वतस्त्रता' सामाजिक-आंथिक' मशीन की काये-कुशलता को बढ़ाने में भी 
सहायक होती है । इसका श्रथ' है कि डॉ० श्रम्बेडकर के नए समाज में, कुछ सीमा 
तक स्वतंत्र प्राथिक क्रियाश्रों' का स्थान भी होगा। इस प्रकार, जेता कि डॉ० 
श्रम्बेडकर सोचते हैं, “यदि व्यक्ति की शक्तियों को प्रभावशाली तथा योग्य ढंग से 
उपयोग में लाया जाए, तो निश्चय ही, स्वतन्त्रता का अधिकार लाभदायक होगा (”' 

डा० प्रम्बेडकर की दृष्टि से, व्यक्ति द्वारा अपने पेशे के स्वतन्त्र चुनाव 
के प्रति यदि कोई श्रापत्ति की.जाती है, तो दासता की स्थिति को 5 ह का 
ही यह प्रयात्त होगा । दासता का मतलव केवल कानून द्वारा मंजूरी ही नहीं है, 
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इसका अर्थ “समाज को उस स्थिति से भी है जहाँ कुछ लोग दूसरों पर इस प्रकार 
प्रभुत्व जमा लेते हैं कि उतका ग्राचरण ही तियंत्रित हो जाता है।” यह स्थित्ति 
जाति व्यवस्था के अन्तर्गत पाई जाती है जहाँ वैसे कानून दासता तथा बेगार की 
मंज्री नहीं देता, पर कुछ लोगों से वे घान्‍्झो जबरत कराये जाते हैं जो उनकी पसंद 
के नहीं होते । फल्नत: उनका ग्रात्म-सम्मान गिर जाता है और न चाहने पर भी 
वे गन्दे छान्छों में फंसे रहते हैं। स्पष्ठतः अम्बेडकर की स्वतन्त्रता की धारणा में 
इच्छा-स्वतंत्रता का महत्वपूर्ण स्थान है क्यों कि झात्म-नियंत्रझ्ण अथवा आत्म- 
चुनाव मानवीय अस्तित्व का सार है। 


प्रपने नए समाज में, डॉ० श्रम्बेडकर राजनीतिक स्वतन्त्रता पर भी बल 
देते हैं। यदि राजनीतिक दलों अथवा राजनीतिज्ञों को अपने विचारों की अभि- 
व्यक्ति के लिए, समुचित श्रवसर मिलता है, तो मुश्किल से ही, उन्हें हानिकारक 
कहा जा सकता है। चूकि डॉ० साहव विचार एवं अभिव्यक्ति की स्वतंत्रता के 
कदर समर्थक थे, इसलिए उन्होंने संसदात्मक पद्धति, स्वतन्त्र चुनाव, राजनीतिक 
दल, आदि का समर्थन किया । वे प्रतिनिधि सरकार को ही उत्तम मानते हैं 
ः क्यों कि उसमें सब व्यक्तियों को विचार एवं अभिव्यक्ति, भ्रमण तथा सज्भुठत, का 
प्रवसर मिलता है। न केवल राजनीतिक तथा सामाजिक स्वतंत्रता ही व्यक्ति के 
विकास के लिए झ्रावश्यक हैं, अपितु धामिक स्वतंत्रता भी, जैसा कि डॉ० साहब 
मानते हैं, मानव घ्यक्तित्व की उन्नति के लिए अनिवायें है। श्रादमी को यह स्व- 
तन्त्रता हो कि वह अपनी बुद्धि तथा पसनन्‍्द्र के अनुसार धर्म को स्वीकार करे, 
उसका प्रचार-प्रसार करे | प्रत्न: यह राज्य का कर्तव्य है. कि वह अपने समस्त 
सागरिकों को अन्तः:करण तथा धर्म की विभिन्न बातों के अभिव्यक्ति के अधिकार 
प्रदान करे ॥ इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर के नथे सप्ताज में लगभग सभी तरह की 
स्वतंत्रताओं का प्रावधान है ताकि व्यक्ति और समाज का चहुमुखी विकास हो 
सके । ध्यान रहे, स्वतंत्रता के विधायक स्वरूप का महत्त्व, नकारात्मक स्वरूप से 
कहीं भप्रध्िक है । 


समानता--डॉ० अम्बेडकर के अनुसार, कई क्षेत्रों में समानता के आदर्श के प्रत्ति 
गआ्रापत्तियाँ हो सकती हैं क्यों कि सभी मानव प्राणी समान नहीं हैं। उनमें अनेक 
प्रकार की भिन्नताएँ विद्यमान हैं । इसका अर्थ यह नहीं है कि समता का आदर्श मिर- 
धंक है । समता भले ही एक कल्पना हो, पर जीवन को अनुशा सित करने का उसे 
श्राधारभूत छिद्धान्त स्वीकार करना पड़ेगा | डॉ० साहव की दृष्टि से, मनृष्य की 
शक्ति त्तीन बातों परआश्रित है; (१) शारीरिक पैतृकता, (2) सामाजिक घ रोहर, 
इस रूप में कि व्यक्ति विशेष को पैतृक देखभाल,शिक्षा, ज्ञान, धन-सम्पत्ति,त्रादि कहां 
तक मिलती है; और (3) स्वयं के प्रयत्नों द्वारा भी शक्ति प्राप्त होती है | निस्सन्वेह 
इन तीनों पक्षों में, सभी स्न्नी-पुर्ष असमान होते हैं, पर समानता का आदशे ऐसा 
नहीं है जिसे निपेंधित किया जा सके। यदि घन-सम्पत्ति, शारीरिक शक्ति तथा 
सामाजिक स्तर पर सव समान नहीं हो सकते तो इस आदश को मानवीय न्याय 


जप 


तया व्यवहार का आदर्श बनाया जाना चाहिए। समता के आदश का मानवीय 


24] 


आधार संभव है ताकि विभिन्न क्षेत्रों में सभी के हितों का ध्यान रखा जा सके । 


वास्तव में, जैसा कि अम्बेडफर मानते हैं, आ्रादमी वैयक्तिकः तथा सामाजिक 
दृष्टि से प्रसमान हैं .। अदमी-आदमी में श्रनेक भिन्नताए' हैं। लेकिन डॉ साहब 
पूछते हैं; क्या, चूंकि मनुष्यों में भिन्नताएं हैं, वे. अ्रसमान हैं, हमें उनके साथ अस- 
मानता का व्यवहार करना चाहिए ? क्या कुछ को नीच तथा अ्रन्यों को ऊच 
समभना चाहिए ? समता की मांग की उपेक्षा नहीं की जा सकती । व्यक्ति की 
दृष्टि से, यह संभव है । चकि व्यक्तियों के प्रयत्त तथा कम भिन्न होते हैं, इसलिए, 
उन्हें श्रसमान माना जाए श्र उचित ही होगा, यदि प्रत्येक व्यक्ति को उसकी बुद्धि 
एवं योग्यतानुसार, विकास का समुचित अवसर दिया जाए। लेकिन समानता का 
सिद्धान्त नियामक तथा मानवी ग्रादशश है। उसे मानवीय समाज का भ्राधार 
स्वीकार किया जाना चाहिए। डॉ० श्रम्बेडकर ने भोतिक दृष्टि से समानता के 
सिद्धान्त का सामथ॑न-नहीं किया, वलिकि यह माना कि समता के आदश' की स्वी- 
कृति से न केवल व्यक्ति को लाभ है, अ्रपितु समाज का न्‍्यायोचित विकास भी 
संभव है । 

भौतिक तथा सामाजिक दृष्टि से जो भिन्‍नताएं' मानव प्राखियों में पाई 
जाती हैं, यदि उनके भ्रनुसार उनके साथ अ्रसमानता का व्यवहार किया जाए, तो 
फिर क्या स्थिति पैदा होगी ? डॉ० अम्बेडकर कि दृष्टि से यदि उन लोगों के साथ 
श्रसमानता का व्यवहार किया जाए जिनके पास कोई सुविधा न हो, तो ऐसे 
लोग जिनके पास जन्म, शिक्षा, परिवार, नाम, उद्योग, छान-सम्पत्ति, भ्रादि की 
सुविधाएं हैं, तो वे ही दौड़ में आगे होंगे यह स्थिति बडी पक्षपासंपूर्णा और जन- 
तंत्र के विरुद्ध होगी | इसलिए डॉ० श्रम्वेडकर ने “क्षतिपृर्ति की समानता के विचार? 
पर भ्रधश्चिक बल दिया । इसका श्रथे यह हुआ कि किसी भी प्रादमी को ग्रन्यायपुर्णां 
ढंग से प्रभुत्व की वृद्धि के लिए श्रवसार नहीं मिले'गे । क्षति[ति की समानता! के 
विचार में निष्पक्षता तथा न्याय के तत्त्व निहित हैं श्रीर उसमें समाज के निर्धन 
वर्गों के हितों की सुरक्षा भी अनिवायं है । अत: वि चाहता है कि 
सभी नागरिक समुचित उन्नति कंरे, - दौड़ के प्रारम्भ में सभी को समान 
अवसर. प्रास. हों शौर जो वर्ग निर्धन हैं उन्हें प्रन्यों के साथ स्पर्धा करते 
के लिए, कुछ विशेष सुविधाएं “मिले त्तो समानता का ब भलीभाँति हि 
हारिक बन सकता है। इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर ने क्षतिपूत्ति की समानता के 
विचार को अवसार की समानता के साथ समन्वित किया । 

डॉ० प्रम्वेडकर एक शोर दृष्टि से समानता के आदर्श की ग्रावश्यकता पर 
बल देते हैं। राजनीतिक दृष्टि से, प्रत्येक राजनैता | को यह आवश्यक है कि वह 
समानता द्वारा जीवन को अनुशासित करने का आदर्श मानकर चले । 5६84 राजनेता 
को अनेक प्रकार के कामों से वास्ता पड़ता है। वह हजारों नागरिकों के साथ 
अपना व्यवहार रखता है । उसके पास न तो इतना समय है ओर न ही ज्ञान 
कि वहं सभी नागरिकों के बारे में बड़ी बारीकी से छानवीन रखे ताकि वह उनकी 
झ्रावश्यकता एवं योग्यता के श्रतुस्तार उनके साथ व्यवहार करे। यह सही है कि 
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जन-समुदाय का ठीक-ठोक वर्गीकरण सम्भव नहीं, भले ही नागरिकों के वर्गीकरण 
की ग्रावश्यकता हो । इसलिए, राजनीतिज्ञ तथा राजनेता, विभिन्न प्रकार के भगड़ों 
से बचने के लिए, सभी नागरिकों के साथ व्यवहार करने के लिए, कुछ सामान्य 
माप बना लेते हैं। झतः वे मनुष्यों के साथ समानता का व्यवहार इसलिए नहीं 
करते कि वे समान हैं; अपितु इसलिए करते हैं कि प्रजातन्त्र में समानता के आदर्श 
को माने बिना, राजनीतिक व्यवस्था सुचारु रूप से नहीं चल सकती । ऐसे ही 
व्यवहार से समानता के मापदण्ड, सामान्य मूल्य, विकप्तित हो जाते हैं जिनका 
कालान्तर में तिरस्कार करना असम्भव हो जाता है) इस प्रकार, डॉ० श्रस्वेडकर के 
नए समाज का द्वितीय आ्रार्श, क्षतिपूृर्ति की समानता, अ्रवसर की समानता, व्यवहार 
की समानता का समर्थक है ताकि सभी नागरिक समाज संगठन में प्रभावशाली 
सहभागी हो सर्क। ये ही बातें कानन की दृष्टि में, समानता की मांग करती 
हैं जिसे डॉ० अम्बेडकर ने देश की संविधान्तिक व्यवस्था में महत्त्वपुर्ण स्थान 
द्विया । 


आतृत्व--डॉ० अम्बेडकर के नए समाज का तृतीय मौलिक आदर्श भ्रातृ-भाव है । 
इसका ग्रर्थ है कि यदि समाज में स्वत्तन्त्रता एव समत्ता के आदश मान्य हैं तो 
परस्पर बन्ध॒त्व की भावना भी आवश्यक: है ।-जहां वन्धुत्व की भावना है वहां समाज 
में परस्पर नागरिकों में गत्तिणीलता, विचारों का आदान-प्रदान भी होगा | यदि 
समाज का एक अभ्रग किसी बात्त तथा विकास से प्रभावित होता है तो उसका श्रन्य 
भागों पर भी प्रभाव पड़ना चाहिए। इसलिए डॉ० अम्बेडकर ने कहा कि “आदर्श 
समाज के अन्तर्गत, प्रतेक प्रकार के ऐसे हित हों जिनका सचेततापुरां श्रांदान-प्रदात 
हो और सभी नागरिक सहभागी हों। उनमें परस्पर मिलने के अनेक अवसर हों 
तथा संगठन के विविध प्रकार भी हों--संक्षेप में, उनके बीच सामांजिक अन्त:परा- 
सरण होना चाहिए |” डॉ० अम्बेडकर की दृष्टि में, आतृ-भाव का दूसरा भ्रर्थ 
जनतनन्‍त्र' है ओर जनत्तन्तर मान सरकार का ढांचा ही नहीं होता; वह परस्पर 
आदर-भाव तथा सम्मानपूर्वक रहते का एक ढंग भी है। अपने साथी नागरिकों 
के साथ मंत्रीपूर्णा व्यवहार करना ही श्रातृ-भाव का आधार है। इस प्रकार डॉ० 
साहव के नए समाज का तृतीय ग्रादर्श सेवा तथा बन्धृत्व-प्र म पर अ्रधिक बल 
देता है । 

जनतान्त्रिक व्यवस्थ:--यह कहना उचित ही होगा कि डॉ० अम्बेडकर सामाजिक 
जनतन्त्र के उत्साही समर्थक थे। वे जातिविहीव समाज व्यवस्था की स्थापना को 
अत्यधिक महत्त्वपूर्ण मानते थे। जनतान्त्रिक ग्रादर्श को व्यावहारिक बचाने के 
लिए, उन्होंने संवैधानिक तनन्‍त्र की सुदृढ़ता को झावश्यक मात्रा ताकि सरकार एवं 
समाज में विद्यमान निहित स्वार्थों पर नियन्त्रण पाया जा सके | जनतान्त्रिक समाज 
की स्थापना मात्र ग्रादर्श नहीं; अपितु उसे व्यावहारिक तथा वास्तविक बनाया 
जाना चाहिए। जनतन्त्र के बन्त्र में वेंप्ते संबंधानिक नेतिकता, वयस्क मताधिकार, 
निष्पक्ष चुनाव आदि का महत्त्वपूर्व स्थान है; पर हमें यहीं तक सीमित नहीं रहना 
चाहिए बल्कि जनतन्त्र को जन-आदर्श बनाया जाना चाहिए ताकि वह कुछेक 
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व्यक्तियों के हितों का ही साधत न बना रहे। ऐंसी हो स्थिति में, स्वतन्त्रता, 
समता तथा खज्रातृ-भाव पर आध्यारित मानवी सम्बन्धों को. विकसित कियाजा 
सकता है। > | जो 


. स्पष्टतया डॉ० अम्बेडकर के नए समाज के आवश्यक तत्त्व जनतंत्र, सामान्य 
शुभ, सहयोग, सहानुभूति, न्‍्यायोचित्त व्यवहार, पेशे का स्वतंत्र चुनाव, क्षत्तिपूर्ति 
को समानता, समान अवसर, बन्धृत्व--संक्षेप में, स्वतंत्रता, समता तथा भ्रातृ- 
भाव में निहित हैं। समाज की वास्तविक स्थिति में सुधार लाने के लिए, डॉ० 
अम्बेडकर - ने अपने नैतिक तथा दाशंनिक विचारों को समन्वित किया। उनके 
दाशतिक, नैतिक, भर राजनीतिक विचार ठीक प्राधुनिक परिस्थितियों के अनुकूल 
हैं । उन्होंने जीवन को स्वाभाविक गद्ि को अवरुद्ध करने वाले तत्त्वों का विरोध 
किया तथा नैतिकता एवं धर्म के नाम पर समाज में फैले श्रनाचार एवं अत्याचार 
की कड़ी श्रालोचना की | डॉ० साहब ने इस बात की ओर सकेत किया कि यद्यपि 
यह जीवन अ्रनित्य है; परन्तु परम्परागत रूढ़िबद्ध मान्यताओं की श्राड़ में, यह 
जीवन श्रनुंदार तथा धमन्धी नहीं होता चाहिए, वल्कि प्रगतिवादी मान्यताओं एवं 
विश्वासों के प्राधार पर नवीन परिवर्तंत की दिशा में, उप्ते धत्पर रहना चाहिए । 
उसे आध्‌निक विकास की चुनौती को सहप॑ स्वीकार करना चाहिए । 


सारांशतः यह कहा जा सकता है कि डॉ० अम्बेडकर ने मानववादी दर्शन 
को मूलत: स्वीकार किया है क्योंकि उसमें व्यक्ति, समाज औ्रौर उसकी परिस्थितियों 
को विशेष-महत्त्व-दिया गया है। उनके दर्शन में वे मूल्य हैं जो आदमी एवं समाज 
की प्रगति. के लिए आवश्यक हैं। अ्रपने मानववादी दर्शन के आधार पर, युग की 
परिवर्धित परिस्थितियों के अनुकूल धरम, न्याय एवं नैतिकता की प्रारणाश्रों को 
दष्टि में रखकर ही. .डॉ० साहब ने विभिन्न विचारों का खण्डन-मण्डन किया है । 
इसका , मूल सार तो यही है कि उनका दशेन 3 स्वीकृत मान्यताओं के शिकंजे में 
जकड़ा हुँशा नहीं है। उसमें मनुष्यता की धूरां अभिव्यक्ति है श्रीर समयानुसार 
उसमें परिवतैन करने की - गुझ्जाइश .है। पुनः मूल्यांकन तथा पुनविचार का यह 
कट्टर समर्थक है. । यही कारण है कि.उनकी सामाजिक एवं राजनीतिक विचार- 
धाराओं में समयानुकूल परिवर्तत प्राते गए जिममें उनके प्रात्मविश्वास भौर दुढ़ता 
का सामावेश है, तप, का तेज और साधना का बल निहित है। संक्षेप में, उनके 
दाशनिक चिन्तन में अ-प्राण तथा सन््राण सभी वस्तुग्रों हा संचालित एवं प्रेरित 
करने की क्षमता विद्यमान है भोर उसके उच्चारण में निवंलों की उच्छुवास 
श्‌जती है.जो नव-निर्माण की प्रक्रिया में पारस्परिक प्र म. व्यावहारिक समानता, 
वैयक्तिक स्वतंत्रता, सामाजिक सम्मान, राष्ट्रीय एकता एवं मानव बन्ध्‌ त्व की 
चोतर्क- है ! 
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अध्याय -- ४ 
साहित्य 


9वीं शताब्दी से ह्डी राष्ट्रीय प्रान्दोलन में कुछ ऐसे महापुरुपष थे जो न 
केवल महान्‌ राजनीतिज्ञ बल्कि साथ ही साथ प्रकाण्ड विद्वान भी थे | उत्तकी राज- 
नीति एवं विद्ृता एक दूसरे को निखारती थीं। .इनमें कुछेक तो उच्च कोटि के 
लेखक एवं साहित्यकार भी थे । राजतीतिज्ञ श्रौर साथ ही विद्वातु होने की परम्परा 
श्रधिक दिनों तक चली; पर आज वह लुप्त होती जा रही है क्योंकि श्रव स्वार्थ एवं 
वेईमानी की राजनीति रह गई है। विद्वान्‌-राजनी तिज्ञों की श्रे सी में डॉ० श्रम्बेडकर 
अग्रणी थे। ऐसे महान व्यक्तियों का साहित्य भी बड़ा उत्त जनात्मक एवं श्रे रणात्मक 
था जिसने जन-समुदायों को बहुत सीमा तक प्रभावित किया | डॉ० साहब की कई 
जीवनियां हिन्दी-अंग्रजी में प्रकाशित हुई हैं; पर उनके साहित्यिक व्यक्तित्व को 
किसी में भी श्रभिव्यक्त नहीं किया गया । वह उच्च कोटि के वक्ता ही नहीं; परन्तु 
लेखक भो थे | श्रत: उनके साहित्यिक गुग्यों का यहां विश्लेपण भ्रस्तुत है । 


साहित्यकार के रूप में: है । 

प्रगतिशील एवं क्रान्तिकारी साहित्यकार के रूप में डॉ० भ्रम्वेडकर का स्थान 
महत्त्वपूर्ण था । उच्च कोटि के लेखक होने के लिए, डॉ० साहव को जिन कठिनाइयों 
का सामना करना पड़ा और उन्होंने जितनी श्रम-प्ताधना की) पाठकों को उसका 
ज्ञान उनके जीवन एवं क्ृत्तित्व से हो गया होगा। वेसे बहुत से लोगों ने, उनके 
सम्बन्ध में कुछ इधर-उधर से घुन-घुताकर धारणाएँ बना ली थीं । न तो उनके 
साहित्य की पढ़ा और न ही कुछ गम्भीरता से जानने का प्रयास किया । जब तक 
कोई उनके साहित्य को भनीक्ांति नहीं पढ़ेगा, तव तक डॉ० साहब के विपय में 
समुचित निर्णय देना उम्तके लिए सम्भव नहीं होगा ! उनकी कृतियों पें जो जीवन- 
दर्शन श्रथवा विचारधारा सब्विहित है, उसे पाठक विना पढ़े कँसे खोज पाएगा ? 
जहां तक मैं समझ सका हूँ डॉ० साहव को रचनाएं सामयिक परिस्थितियों की 
ठोस श्रभिच्यक्तियां हैं, उनके जीवन के अनुभवों एवं विचारों का संगम है । धनाभाव 
के कारण, उन्हें कितना कष्ट उठाना. पड़ा यह तो सभी जानते हैं; पर उनकी प्रतिभा, 
परिश्रम एवं लक्ष्य ने निरन्तर उनको वोलने एवं लिखने के लिए प्रोत्साहित किया, 
यहू उनके व्यक्तित्व का महत्त्वपूर्णा पक्ष है । 


|! 


डॉ० श्रम्वेडकर एक अभावपुर स्तर से उठकर,श्रसामान्य श्रेणी के व्यक्तियों 
में पहुँच गए। उनका साहित्यिक व्यक्तित्व कष्ट एवं वेदता की अग्नि में तप कर 
निखरा । उनको अपने जीवन में कटु से कटु अनुभवों का सामना करना पड़ा । 
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उनका अछूत होना एक बड़ा अभिशाप था। छुप्राछत एवं जातिवाद, ब्राह्मणवाद 
एवं हिन्दुवाद: ने उनके जीवन को भकझोर दिया। वह वर्णाश्रम व्यवस्था के कारण 
उन सुविधाओ्नों से वंचित रहे जो किसी ब्राह्मण या क्षत्रिय को मिल पाती थीं-। इन 
सभी. के प्रति उन्होंने विद्रोह किया। इस प्रकार उन्होंने विद्रोही एवं क्रान्तिकारी 
के साहस तथा निर्भीकता की नींव पर साहित्यिक भवन का निर्माण किया । इस 
दृष्टि से, डॉ० साहव का समस्त साहित्य एवं विद्रोही व्यक्तित्व परस्पर सम्बद्ध है । 
निश्चय ही वे कलम एवं कटार चलाने में बड़े माहिर थे । दोनों में हैं प्रशंधनोय 
सफलता प्राप्त हुईै। अछूतोद्धार आन्दोलन प्रोरम्भ करने के पश्चात, उनकी कलम 
कभी नहीं रुकी श्रीर साथ ही, वे विद्रोह रूपी कटार भीं चंलाते रहे | जहां जिसकी 
उन्हें जरूरत पड़ी, वह उन्होंने चलाई श्रौर विरोधियों के छक्के छूड़ा दिए । 


उनकी साहित्यिक प्रतिभा के प्रेरक तत्त्व कई थे। प्रारम्भिक जीवन में 
हॉ० साहब की पढ़ाई-लिखाई में कोई विशेष रुचि नहीं थी । उनके पित्ता, रामजी 
सकपाल का, उनके साहित्यिक विकास में बड़ा भारी योगदान रहा, जो एक शिक्षक 
थे श्ौर उन्हें अंग्र जी का ग्रच्छा अभ्यास था। श्रतः सकपाल जी ने बालक अम्ब्रेडकर 
को अंग्रेजी भाषा की ग्रामर तथा शब्दों से श्रच्छा परिचय करवाया | डॉ० साहब 
को ऐसा पारिवारिक वातावरण मिला कि वह अ्रपने पिता की.सहायता से, अंग्र जी 
भाषा में रुचि बढ़ाते चले गए और मराठी तो उनकी मातृभाषा थी ही, जिसमें वे 
बहुत अ्रच्छा लिखते श्रौर बोलते थे। बम्बई के एल्फिस्टन स्कूल एवं कॉलेज पें 
पढ़ने के बाद तो अंग्रेजी के प्रति, उनका मोह भ्रधिक बढ़ गया और वे भंग्र जी में 
बोलने के लिए. प्रशंसित किए जाने लगे । दूसरे, वे अपने कोस के श्रतिरिक्त अन्य 
पुस्तकों का गम्भी रता से अध्ययन करते थे। फलत: उनमें लिखने की लालसा पंदा 
हो गई और वे. जीवन के अ्रन्तिम क्षणों तक लिखते रहे । 


. श्राथिक विपमताम्रों में पोषित, सामाजिक एवं धामिक परिस्थितियों से 
पीड़ित होने पर भी डॉ० साहब ने पढ़ने-लिखने की प्रेव॒त्ति को अच्छी तरह विकसित 
किया । जब कभी भी वे किसी नई पुस्तक की मांग करते, तब रामजी सकपाल के 
सामने समस्या उठ खड़ी हो जाती । वे कहीं से उंधार पैसा लेते श्रथवा कोई गहना 
गिरवी रखते और श्रम्बेडकर की' :इच्छा-पूति करते । अम्बेडकर का साहित्यिक 
प्रतिभा का विकास वास्तवं में अमेरिका में. हुआ । सन्‌ 95 उनके लेखन का 
शुभारम्भ था । उसी वर्ष उन्होंने कोलम्बिया विश्वविद्यालय से एम० ए० किया 
था ,। अगले/वर्ष उन्होंने प्रोफेसर .गोल्डनवीज़र, की मानवन्शास्त्रीय गोष्ठी में 
भारत में जातियां? . नामक लेख 4ढ़ा जो श्रागे. चलकर “इण्डियन एण्टिक्येरी' वे 
मई 9]7 के अक में प्रकाशित हुआ । , यह लेख डॉ० साहव की श्रथम पुस्तक बनी 
जिसकी समाजशास्त्र के क्षेत्र में बड़ी प्रशंसा हुई ।: उनमें आत्म-विश्वास बढ़ा झ्ौर 
निरन्तर लेखन कार्य में वे लीन रहने लगे श्रनेक विपम परिस्थितियों का उन्हें 
सामना करना पड़ा | प्रनेक विध्म-वाधाएंँ उन्हें क्ेलनी पड़ीं; परन्तु उनकी 
साहित्यिक रंचि कभी क्षीण नहीं हुईं | सुविधा एवं सम्पंत्ति होने पर तो कोई भी 
व्यक्ति महान्‌ बन सकता है; पर डॉ० अम्बेडकर तो केवल प्रतिभा एवं अथक परिश्रम 
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के वल पर ही, नेतृत्व एवं साहित्य की उच्च सीढ़ी पर पहुँच सके । यह उनके 
साहित्यिक व्यक्तित्व का महान गुण है । 


विदेशों से शिक्षा प्राप्त करने के पश्चात्‌, अम्बेडकर के सामने मुखुंय समस्या 
जीविकोपार्जत की थी क्योंकि पिता ओर बड़े भाई प्रानन्दराव की मृत्यु हो चुकी 
थी + डॉ० साहब को लिखने का शौक तो था ही, पर उससे वहूं अपना तथा परिवार 
का निर्वाह नहीं कर सकते थे। साहित्यिक प्रयास से जीविका कमाना उनके लिए 
ग्रसंभव था । वे उपन्यास झ्रादि नहीं लिखते थे और न ही वे जनता के मनोरज्जन 
के लिए ही ऐसा करते थे । अत्तः उन्होंने जीविकोपा्जन के लिए वकालत को उचित 
समझा । कुछ पार्ट-टाइम अध्यापत् कार्य थी करने लगे थे। आाथिक अभाव के 
वाबजूद भी वे अपने पढ़ने-लिखने का. कार्य निरन्तर करते रहे ताकि वेचारिक एवं 
साहित्यिक रुचि ज्यों की त्यों वी रहे और अपने समाज को भी कोई ठोस चीज 
दे सके। 3 

डा ० अम्बेडकर की साहित्यिक-सृष्टि का विवेचन करना बड़ा ही गृढ़ एवं 
गम्भी र विषय है क्‍योंकि उनके साहित्य के अनेकानेक पक्ष हैं ।. उन्होंने सामाजिक, 
राजनीतिक, आशिक तथा धामिक ग्रन्थों की रंचना करके अपनी बहुमुखी प्रतिभा 
का पंरिचय दिया । उनके साहित्ये-युजन का लक्ष्य, लेखन-प्रक्रिया शैली, रचनाग्रों 
का प्रे रणा-ख्रोत भ्रादि का समुचित विश्लेषण एक प्रंकारः की गवेषणा है क्योंकि 
ते साहित्यकार के रूप में सामने कभी: नहीं आए; अपितु समाज-सुधारक, राज- 
नीतिज्ञ, विधिवेत्ता आदि ,रूपों में कायंरत रहे। फिर भी उनकी रचनाग्रों के 
प्रध्यपन्त के पश्चात्‌ यह कहा जा सकता है कि वे अपनी अ्रभिव्यक्तियों में कहीं 
रूखे और कड़वे हैं; पर कहीं मीठे एवं सरस भी हैं। कहीं कठोर, कीं कोमल, तो 
कहीं गम्भीर भी हैं। तथ्यात्मक होते हुए भी, उनके साहित्य की प्रमुख विशेषता 
यह है कि उसमें नीरसता तथा शुष्कता नहीं है। यही कारण है कि पाठक तम्मंय 
होकर उनके ग्रन्थों को पढ़ जाता है | वह कुछ समय के बाद फिर पढ़ने के लिए 
लालायित होता है । डॉ० साहव ने सीधी, सरल तथा सहज भाषा का प्रयोग करके, 
.वास्तविकताग्रों को चित्रित किया है। इस प्रकार उनकी कुछ तिजी विशेषताएं 
भ्रनायास ही पाठकों का ध्यान अपनी ओर आ्राकर्षित कर लेती हैं । उनके साहित्यिक 
व्यक्तित्व में मानवता, आदशंवादिता एवं यथार्थता का संगम समाहित है । 


पत्रिकाओं में रुचि : 

बचपन से ही, श्रम्बेडकर गरीबी की प्रवस्था में पले । घन-सम्पत्ति का 
कोई श्राघार नहीं था। शिक्षा-प्राप्ति के बाद उनकी झआाधथिक स्थिति और शोचनीय 
हो चली थी; परन्तु उन्होंने दलितों के उत्वान को अपने जीवन का मूल उहश्य 
वना लिया जिसके कारण वे, हर मुसीबत का सामना आसानी से करते के लिए 
तेयार रहते थे । इसी उहूं श्य की पूर्ति के लिए, .डॉ० साहव ने पत्रिकाग्रों में श्रभि- 
रुचि पँदा की ओर अपने साधनों के अनुसार तीन पत्रिकाओं का समयानुसार काम 
करना प्रारम्भ किया । जिसका परिणाम दलितों के हित में ही निकला। 
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महाराजा कोल्हापुर से कुछ ग्राथिक सहायता प्राप्त करते के पश्चातु, 
अ्रम्बेडकर ने झर्वप्रथम जनवरी 920 में, “मूकनायक' साप्ताहिक पत्र (मराठी) 
भारम्भ किया-। श्रम्बेडफर मुकतायक के अधिकृत संपादक नहीं थे; पर वही पत्र 
की जान थे। पत्र उन्हीं की ग्रावाज का दूसरा लिखित रूप था। सारा काम 
विभिन्न रूपों में उन्हीं के मिशन की पूति के लिए होता था । श्रार्थिक प्रभाव में, 
पत्र का प्रकाशन काये कठिन था; परन्तु डॉ० साहब ने उसे आगे बढ़ाने में भारी 
योगदान किया | डॉ० साहब पत्रिका के प्रकाशन में इसलिए श्रपनी कत्त व्य-निष्ठा 
दिखा सके कि इस कार्य से एक श्रोर उनकी सृजनवृत्ति .चरिता्थ होती थी झ्नौर 
दूसरी ओर उन्हें अपने विद्रोही एवं क्रान्तिकारी विचारों के प्रचार का प्रवसार भी 
मिलता था । उसके माध्यम से अपने विरोधियों को वे उत्तर भी देते थे । 


मूकनायक के प्रथम अंक में, डॉ० अम्बेडकर ने बड़ी विद्त्तापूवेक पत्र के 
उद्ू श्य को सारल, स्पष्ट एवं प्रभावशाली भाषा में वतलाया। उन्होंने कहा कि 
भारत असामानता का घर है | हिन्दू-समाज एक ऐसी बहुमंजिली इमारत है जिसमें 
कोई प्रवेश-द्वार नहीं है श्रौर न ही एक मजिल से दूसरी मंजिल तक जाने के लिए कोई 
पड़ी है। जो व्यक्ति जिस मंजिल में पैदा हुआ उसी में उसे मरना है। हिन्दू-सामाज 
में तीन प्रमुख भाग हैं--ब्राह्मणा, गैर-ब्राह्मयर और अछुत । डॉ० साहब ने उन 
विद्वानों पर दया दिखाई जो यह मानते हैं कि ईश्वर का अस्तित्व है । जो मानव- 
प्राणियों तथा पशुओं में समान रूप से है; पर वे अपने हो धर्म-भाइयों को अ्रछूत 
मानते हैं। ब्राह्मणों का उद्श्य ज्ञान का प्रसार एवं शिक्षा का प्रचार कभी नहीं 
रहा । उनके जीवन का: एकमात्र उ्द श्य संचय एवं एकाधिकार रहा है। गैर-ब्राह्मणों 
के पिछड़ेपत का मुख्य कारण शिक्षा एवं शक्ति का ग्रभाव था। दलित वर्गो की 
सुरक्षा के लिए, उन्हें दासता, गरीबी और गशिक्षा से बचाने के लिए, भ्रथक प्रयत्न 
करना आवश्यक है । उनको उनकी श्रयोग्यताओों के बारे में सचेत करना परमावश्यक 
है ताकि उन्हें मुक्त किया जा सके । मूकनायक सभी प्रकार से मूक-दलितों की ही 
ब्रावाज था।_ ! 

मूकवायक के एक और लेख में, अम्बेडकर ने यह प्रतिपादित किया कि 
भारत को मात्र एक स्वतन्त्र देश ही नहीं होना चाहिए, बल्कि एक अ्रच्छा राज्य भी 
बनना चाहिए ताकि यहाँ के सभी नागरिकों को घामिक, सामाजिक एवं राजनीतिक 
मामलों में समान अधिकार प्राप्त हों । सभी स्व्री-पुरुषों को प्रगति के समान अवसर 
मिले । डॉ० साहव ने पत्रिका के माध्यम से लोगों का ध्याचाकर्षित किया और कहा 
थदि ब्राह्मणों को ब्रिटिश शासन के प्रति विरोध है तो अ्रछूतों को भी ब्राह्मणों के 
हाथों में शक्ति हस्तान्तरित करने के प्रति विरोध का अधिकार है। उनका विरोध 
न्‍्यायोचित होगा.। स्वतन्त्र भारत में, यदि अछूतों को कोई संरक्षण नहीं दिया गया 
तो उनको और कुचल दिया जायेगा। एक अन्य लेख में, डॉ० साहब मे जोरदार 
भाषा में कहा कि स्वराज में, यदि अछतों को मौलिक अधिकार नहीं मिल तो वह 
उनके लिए, स्वराज नहीं होगा । उनके लिए वह दासता की' एक नई अवस्था होगी । 


इस प्रकार यदि डा० अम्बेडकर अपनी झोर से लेखादि के रूप में मूकनायक 
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के लिए निरन्तर सामग्री नहीं जुटाते तो संभवत: वह चल नहीं पाता । पतन्निका 
जीविका का साधन तो नहीं थी, पर डॉ० साहव ने उसके माध्यम से अपने जीवन 
की विचारधारा को स्पष्ट किया। दलितों में जागृति एवं विरोध की लहरे दौड़ा 
दीं। कई बार पत्र का अस्तित्व संकट में पड़ा, पर उनके सत्प्रयत्नों से पत्रिका 
बहुत दिनों तक चली । अ्रन्त में, वह बन्द हो गयी क्‍यों कि भारी धन्ताभाव पैदा हू 
गया था । 


जेसे ही डॉ० अम्बेडकर ते अपने विचारों को स्पष्ट किया, वंसे दी चारों 
श्रोर से उतकी झ्रालोचनाए होने लगीं । अतः फिर से उन्होंने एक और पत्रिका की 
आ्रावश्यकत्ता महसूस की । अपने आरान्दोलन के सही दृष्टिकोण को प्रस्तुत करने के 
लिए, किसी पत्रिका को चलाना ग्रावश्यक था अन्यथा भ्रान्तियों के बीच ग्रान्दोलन ही 
ठप्प हो सकता था । डॉ० अम्बेडकर जैसे नेता के लिए तो पत्रिका और भी अनिवार्य 
थी क्‍यों कि वह विद्रोही एवं ऋंतिकारो थे। कोई नेता, अपनी पत्निका के बिना, 
. पंखविहीन -चिडिया के समान है जो किसी दिशा में अपनी उड़ान नहीं भर सकती । 
ग्रतः अपनी पाक्षिक पत्रिका /वहिप्कृत भारत! (मराठी) 3 भ्रप्न ल, 927 को 
उन्होंने बॉम्वे में प्रारम्भ की । पत्रिका का उद्देश्य बतलाते हुए उन्होंने कहा कि 
चह वकालत के पेशे को अच्छा समभते हैं क्यों कि दलितों के कल्याण के लिए पत्र- 
पत्रिका चलाना किसी स्वतन्त्र जोविकोपाजंन के पेशे के साथ ही संभव हो सकता 
है । सरकारी नौकरी इस मार्ग में बड़ी बाधा है। यही कारण है कि उन्होंने डिस्ट्रिक्ट 
जज की ग्रपनी नियुक्ति को कतई पसन्द नहीं किग्रा था। बहुत पहले ही, उन्होंने 
अनुभव कर लिया था कि प्राथिक स्वतन्त्रता किसी जन-सेवी के कार्य को सुगम 
बना देती है । यह वात सही है कि भारत में अच्छी आथिक स्थिति के बिना पत्र- 
पत्रिका चलाना उन दिनों बड़ा कठिन' था और झाज भी उत्तना ही कठिन है। 
केवल धनाढ्य लोग ही पत्रिकाप्नों का भलीभांति प्रवन्ध कर सकते हैं। 


। पत्रिका के श्रोचित्य को स्थापित करते हुए, डॉ० साहब ने कहा कि देश में 
विविध प्रकार के राजनीतिक एवं सामाजिक परिवतेत हो रहे हैं। सन्‌ 930 
तक उन्हें श्राशा थी कि भारत में बड़े-बड़े राजनीतिक सुधार होंगे । ऐसी स्थिति 
में आवश्यक है कि अछतों को उनकी जन-संख्या के अनुसार, ग्रधिकार मिले अर्थात्‌ 
उनकी राजनीतिक सुरक्षा के समुचित ग्रवन्ध हों । अ्त्तएव समस्त अ्रछत समुदाय को 
इन सब बातों से अवगत कराए रखना परमावश्यक था । उन्हें यह पता होना चाहिए 
कि उसको क्‍्यां तकलीफ हैं । उनके राजनीतिक सुधारों के प्रति क्‍या विचार या 
प्रतिक्रियाएं हैं ताकि उन्हें सही रूप में सरकार के समक्ष रखा जा सके | इसी 
उह्दं श्य को लेकर डॉ० साहव ने वबह़िप्कृत भारत” को प्रारम्भ किया | डॉ० साहब 
ही उसके संम्पादक थे । उन्होंने अगनी नई पत्रिका के माध्यम से अपने ग्रान्दोलन 
के आलोचकों को उत्तर देना झारम्भ किया। एक सम्पादकीय के वाद दूसरे 
सम्पादकीय में, डॉ० साहब ने वकालत की छि सभी तालाब और मन्दिर अछ्तों 
के लिए खले होने चांहिए क्यों कि वे भी हिन्दू हैं। अपनी तीखी एवं निर्भीक भाषा 
में, उन्होने वॉम्वे सरकार से आराग्रह किया कि वह बोले प्रस्ताव” को व्यवहार म॑ 
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गयू करे जिसके भ्न्तग्रंत सभी तालाबों को अ्रछतों-के लिए खोला गया था ताकि 
वे भी उनमें से पाती पी सके । उन्होंने अपनी पत्रिका के माध्यम से सरकार से यह्‌ 
भी आग्रह किया कि उस प्रस्ताव का विरोध करने वालों को दण्डित किया जाए । 
उन्हें कानून के उल्लंघन का सबक सिखाया जाए |. 


जब डॉ० भ्रम्बेडकर ने 'बहिष्कृत भारत' के माध्यम से अपने विचारों को 
पष्ट किया तो हिन्दू पत्र-पत्रिकाएँ उनकी आलोचना में जुट गए । उन्होंने लिखा 
कि डॉ० अम्बेडकर ने भ्रछतों की समस्याओं को लेकर एक सैनिकवादी नीधति अपना 
रखी है। वह ऐसी स्थिति में क्या करते जब श्रछतों का सम्मान और अधिकार दिन 
प्रति दिन परों तले रोंदे जा रहे थे ? यदि तिलक अछतों के बीच पैदा हुए होते तो 
वह यह नारा नहीं लगाते कि “स्वराज मेरा जन्मसिद्ध अधिकार वह यह 
कहते कि “छुआाछ त का उन्मूलन मेरा जन्मंसिद्ध अधिकार है ।” इस प्रकार डॉ० 
साहब ने अपने एक संपादकीय में तक प्रस्तुत किया तो चारों और तहलका मच 
गया। ग्रछतों में जागति की लहर दौड़ गई। उन्होंने दलितों से श्रागे बढ़ने के लिए 
प्रभावशाली ढंग से भ्रंपील की ताकि वे सवर्ण हिन्दुश्नरों को यह दिखला दे! कि छग्मा- 
छत करना उतना ही ख़तरंनाक' है जितना कि जीव पर जलता हुग्नरा कोयला रखना | 
निरन्तर संघर्ष करते रहना उनके सामाजिक जीवन का एक लक्ष्य होना चाहिएं । 


पत्निका के माध्यम से डॉ० अम्बेडकर का नाम चारों ओर प्रसिद्ध हो गया । 
जनता से .भी काफी सम्पक स्थापित हो गया । उनके आन्दोलन- को चलाने के लिए, 
उनके शिष्थो' एवं भक्तों ने अच्छा धन इकट्ठा कर लिया। उन्होंने यह कहा कि 
अब “बंहिष्कृत भांरत! के स्थान पर जनता नाम की साप्ताहिक पतन्निका निकाली 
जाए। शअ्रतः उनके दो साथियों, देवराव नाइक तथा कदरेकर की सहायता से 
दिसम्बर, 930 में 'जन्नता” पत्रिका का शुभारम्भ हो गया ।, निश्चय ही यदि डॉ० 
अम्बे४डकर उस समय झ्राथिक परेशानियो से परास्त . होकर किसी प्रन्य व्यवसाय या 
सरकारी विभाग में नौकरी करके जीविका के लिए प्रयत्न करते तो उनकी साहि- 
त्यिंक प्रतिभा श्रॉफिस की चारदीवारों' में बन्द होकर केवल सरकारी कागजो में 
उलफे गयी होती । मर 
:.. पत्रिकाओं के माध्यम से, डॉ० श्रम्बेडकर मे सामाजिक एवं राजनीतिक 
क्षेत्रों में जो जन-जागति की, उसका एक निश्चित रूप से विकास हुआ । उन्होंने 
अपनी प्रथम पत्रिका का नाम मूक नायक”, गूगे वर्गों का नेता, दूसरी का नाम . 
बहिष्कृत भारत” रखा! डॉ० अम्बेडकर ने. अपने तीसरी पत्रिका का नाम्र 
इक्वेलिटी! भर चौथी का नाम जनता! रखा। मूकनायक ने समस्त दलितों के 
ख-दर्दों को उजामर किया और हिन्दू समाज़ में तहलका मचा दिया । तीसरी 
पन्निका 'इक्वेलिटी' ने दलितों की. समातता की इच्छा का प्रदर्शन किया ताकि 
उनके साथ अन्य मानव .प्रारिययों को भांति समानता का व्यवहार हो। चौथी 
पत्रिका के माध्यम से, अस्वेडक़र ते दलितों की उस ग्रभिलापा का विश्लेषण किया 
जिसके अन्तर्गत वे हिन्दू समाज में ही, समानता, स्वतन्त्रता एवं भश्रातृत्व के सिद्धान्तों 
के आधार पर रहना पसन्द करेंगे। इन पत्रिकाश्रों में “विद्रोह” या क्रांति! से श्रभि- 
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प्राय समाज में ग्रावश्यक परिवर्तत लाना तो था परन्तु शस्त्रों की शक्ति ट्वारां कदापि 
नहीं, अपित आवश्यक सामाजिक एवं राजनीतिक परिवर्तनों के लिए विचारधारा 
गौर मनोवृत्ति उत्पन्न करनां था। फंलतः समयानुसार उपरोक्त सभी पत्रिकाए 
जनप्रिय हो गई । अपनी विचारधारा तथा परिस्थितियों के अनुंकल; पत्रिकाओं के 
ताम डॉ० साहव बदलते रहे । कालान्तर में उन पत्रिकाओं के प्रकाशव विशेष 
कठिनाइयों के कारण बन्द होते चले गये | जैसा कि आज भी दलितों की अतेक 
पत्रिकाए प्रारम्भ होने के थोड़े समय पश्चातु ही बन्द हो जादी हैं । 


साहित्य-सुजन का लक्ष्य 
प्रत्येक लेखक या साहित्यकार के व्यक्तित्व की कुछ अप्रनी विशेषताएं होती 
हैं, जिन्हें समभना उसके व्यक्तित्व को ही समभने के बराबर है । उनका वर्णन 
करना झ्रावश्यक है । ये प्रमुख विशेषताएं, डॉ० साहव के साहित्य-सूजन का उद्ध श्य 
उनकी लेखन-शैली तथा उनकी विचारधारा के प्र रणा-त्रोत आदि हैं। सर्वप्रथम 
यह देखा जाये कि बावा साहेव के साहित्य-सृजन का लक्ष्य क्या था ? 


जब भी कोई लेखक लिखत्ता है तब कई प्रश्न सामने आते हैं, जंसे, वह क्‍यों 
लिखता है भ्रर्थात्‌ उसके साहित्य का उह्ूं श्य क्या है ? यामान्यतः कोई -व्यक्ति अ्रपने 
जीवन-निर्वाह के लिए लिखता है, या फिर अपनी आत्म-सँतुष्टि के लिए रचना 
करता है श्रथवा समाज तक अपनी विचारधारा को पहुँचाने के लिए वह लिखता है 
ताकि सामाजिक तथा राजनीतिक परिव॑र्तनों को वह प्रभावित कर सके । अपने 
साहित्य से समाज में क्रांति ला सके । ऐसे. कुछ विचार प्रत्येक लेखक या साहित्य- 
कार के मन में होते हैं जिन्हें वह प्रकाशन के माध्यम से ही प्रदर्शित कर सकता है । 
श्रततः लक्ष्य के भ्रभाव में किसी का भी साहित्य भ्रधरा होता है । 


जीवन-निरव है करना प्रत्येक व्यक्ति की समस्या है जिसे सुलभाना परमा- 
चश्यक होता है । डा. साहव ने . इसे स्वीकार किया कि लेखक जीविकोपाजंन के 
लिए लिखता है । यदि किसी लेखक के पास और कोई योग्यता या पेशा न हो तो 
वह लेखन के द्वारा ही जीविका कमाने का प्रयास करता है । इसमें कोई बुराई भी 
नहीं है कि व्यक्ति जीने के लिए लिखता है। वह चाहे तो ऐसी स्थिति में साहित्य 
हारा समाज का पथ-प्रदर्शत कर सकता है| यह उसकी व्यक्तिगत क्षमता पर निर्भर 
है । डॉ० अम्बेडकर ने जीविकोपाजंन के लिए नहीं लिखा क्योंकि वह बेरिस्टर 
भी थे और कुछ ही दिनों में उनकी अच्छी वकालत चल गई थी। यदि वह 
जीविका-निर्वाह के लिए लिखते भो तो संभवतः सफल नहीं हो पाते क्योंकि वह 
एक अछतत परिवार में जन्मे थे । उनका साहित्य बाजार में कंसे विकता ? वकालत 
के पेशे में ही उनके सामने अनेक बाधाए' उत्पन्न की गई! । परन्तु वह तो अपने 
प्ात्म-विंश्वास तथा साहस के साथ काम करते रहे ओर अन्त में सफल हुए । 


अपने 65 वर्ष के जीवन-काल में डॉ० अम्बेडकर ने लग़श्चग दो दर्जन 
महत्त्वपूरां प्रथों की रचना की जो प्रत्येक दृष्टि से श्राज उतने ही सजीव तथा 
सशक्त हैँ जितने कि वे उनके समय में थे। उनमें विपय की व्यापकता, गम्भीरता 
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तथा रोचकता समाहित है। उनमें अपने. निर्धारित. लक्ष्य की धारा सदैव बहती 
रहती है। इन ग्रन्थों के श्रतिरिक्त उनके बहुत से लेख हैं जो विभिन्न पत्रिकाओं में 
प्रकाशित हुए । मराठी भाषा में तो उन्तके मोलिक विचार पहले भी -पत्रिकाओं के 
माध्यम से प्रकाशित हुए जिन्हें पढ़कर कोई डा० अम्बेडकर के, लेखन क्षेत्र तथा 
साहित्यिक अभिरुचि का पता आसानी से लगा सकता है । 


डॉ० अम्बेडकर ने धन कमाने के लक्ष्य से श्रपना रचनाए' नहीं लिखीं, 
हालांकि उन्हें भ्रपनी पुस्तकों से भ्रच्छी श्रामदवी हों गई थी। उनके सामने मौजूदा 
समाज में दलितों की समस्याए' प्रमुख थी जिन पर वह अपनी किशोरावस्था से ही 
चिन्तन करते चले श्रा रहे थे । डॉ० साहब के समक्ष व्यवसाय के' लिए लिखने की 
कोई समस्या नहीं थी, हालांकि लेखकों को जीविकोपार्जन के लिए भी “लिखना पड़ 
जाता है। वाबा साहब ने तो शअ्रयत्ती कलम को दलितों के प्रति हो रहे भ्रन्धायों 
एव श्रत्याचारों के विरुद्ध उठाया । समाज-उत्थान की प्रवृत्ति उस कलम में निहित 
थी। उन्होंने जो भी साहित्यिक-सुजत किया, उसमें दलित, दीन-हीन, स्त्री-पुरुषों 
की दर्दनाक घटनाए' हैं । उनके हितों की रक्षा की प्रभावशाली वकालत है । उनका 
साहित्य श्रामोद-प्रमोद का साधन नहीं है। उसमें गहनतम विचार हैं जिन्हें 
पढ़कर कोई भी व्यक्ति श्रान्दोलित हो उठता है, उनके पक्ष में या फिर उनके 
विरोध में । पाठक उनकी रचनाओ्रों के श्रध्ययन के पश्चात्‌ शान्त, चुपचाप, नहीं 
बेठ सकता है क्योंकि उनमें उल्लेखित विचार वतंमान व्यवस्था, अन्याय, शोषण 
एवं दमन पर.कड़ा प्रहार हैं जिसे निरन्तर बनाये रखना समाज के हित में है । 


: बाबा साहव की रचनाश्रों का लक्ष्य न केवल सामाजिक तथा राजनीतिक, 
बल्कि नैतिक, धामिक एवं श्राध्यात्मिक भी था। उनकी सबसे बड़ी सफलता इस 
बात में थी कि उन्होंने प्रेपनी श्रनुभुति को गहराई एवं स्पंष्टतां से अभिव्यक्त 
किया ।' बड़ी निर्भीकता से वह श्रागे बढ़े । उन्हें किसी का भी भय नहीं था। भय 
की स्वीकार. की गई कला कभी भी प्रगतिशील - एवं प्रभावशाली नहीं हो सकती । 
डॉ० साहब के सामने, दलितों के उत्थान के सिवाय ओर कोई लक्ष्य नहीं था। 
भ्पने साहित्य-सुजन में उच्कका अ्रपना कोई निजी स्वार्थ नहीं था अन्यथा उनकी 
रचनाओं में वह प्रभावशीलता नहीं श्रा पाती जो अरब है। इससे डॉ० साहब के 
साहित्यिक व्यक्तित्व पर प्रकाश पड़ता है । अनेक कठिनाइयों का सामना करने के 
बाद, हिन्द समाज में गालियों की बोौछ्धार सहने के पश्चात्‌ भी उनकी साहित्य-साधना 
ब्रनवरत चलती. रही जिसके फलस्वरूप उन्हें अपने लक्ष्य की प्राप्ति में सफलता 
मिली । उन्होंने जो ठोस सुझाव अपनी रचनाश्रों के माध्यम से सरकार या समाज 
को दिये, उतका परिपालन या तो सरकार या समाज ने स्वत: किया या उन्हें 
विवश होकर मानना पड़ा । उनके साहित्य में जो प्रभावशीलता अथवा सउहं श्यता 
थी, उसे उपेक्षित नहीं किया जा सकता-था श्रौर श्राज भी उनका साहित्य उतना 
ही सजीव तथा प्र रणास्पद है, जितना पहले था । 


अपने परिवार की श्राथिक समस्या हल करने के बाद,'डा० साहब ने अपना 
सारा समय समाज-सुधार, राजनीतिक जाग्रति तथा साहित्य-सृजन में ही लगाया । 
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प्रपने इन कामों मों, बावा साहव ते आ्रात्म-संतोप का गहरा अनुभव किया । उन्हें 
अपनी प्रकाशित रचनाओं को देखकर एक प्रकार की प्रसन्नता होती, क्योंकि जीवन 
की श्रावश्यकताओं की पूति हो जाने के वाद, वे एकाग्रचित्त होकर उसी दिश्षा में 
लीन हो जाते थे । उनका मन पढ़ने-लिखने में रम जाता था। यही कारण है कि 
वावा साहब को अपने साहित्य से पूर्ण संतुष्टि प्रा्त होती थी। पुस्तक लिखते में, 
उन्हें जीवन के लिए चिततन और प्रयत्न की इच्छा को अभिव्यक्ति दे सकने का संतोष 
अनुभव होता था । डॉ० साहब बहुत वृद्ध हो चले थे | मधुमेह के रोग से निरन्तर 
पीड़ित भी रहते थे । चलने-फिरने से मजबूर हो गये थे परन्तु साहित्य-सृजन की 
प्रवृत्ति को वे रोक नहीं पाए। प्रपने अ्रदम्य साहस के साथ, वे लिखते रहे, न 
क्रेवल श्रात्म-संतोष की अनुभूति के लिए, ग्रपितु दलितों त्तथा श्रन्य प्रगतिशील 
व्यक्तियों तथा समाजों को नई दिशा प्रदान करने के लिए । वे कलम के धनी तो थे 
ही, उनके पास भौतिक घन-सम्पत्ति भी वहुत कुछ हो गई थी झर उनको 
प्रसिद्धि भी व्यापक रूप से मिल चुकी थी । पर वह वैभव उनकी कलम पर हावी 
नहीं हो पाया ।. वे निरन्तर सामाजिक-दार्शनिक साहित्य-जगत्‌ को कुछ न कुछ 
देते में ही शान्ति एवं संतुष्टि अनुभव किया करते थे। जिस रात को उनका 
देहावसान हुआ्ला, उस रात की सोते से पूर्व अपने महान्‌ ग्रन्थ “भगवान बुद्ध और 
उनका घम्म”” की भूमिका लिखी और उत्ते टाइप करवा कर अंपनी टेविल पर रखा । 
ऐसी गहन उनकी ग्भिरुचि थी साहित्य-सृजन्र में | . 


'डॉ० अम्बेडकर का अपना एक सिद्धान्त था कि जिस प्रकार आप जीना 
चाहते हो उसी प्रकार अ्रन्य लोगो' को भी जीवत-निर्वाह करने दो अर्थात्‌ भ्रातृत्व 
सिद्धान्त की भावना से ओतप्रोत सभी लोग एक दूसरे के प्रति आचरण केरे । डॉ० 
साहब निरन्तर ममाज में होने वाले परिवर्ततों को भलरीभाँति अ्रनुभव करते 
रहते | वे अपने व्याख्यानों एवं ऊेखों द्वारा दलितों को विश्लेषित करते थे, 
ताकि उनमें जाग्रति एवं प्रगति के विचारों का संचार होता रहे । जिन कट, अतु- 
भवो' को उन्हों ने सहत किया, ज्ञो कुछ भी उचित-अनुचित देखा, अ्पदी कलम की 
शक्ति से. गहु समाज को बतलाते रहे शोर इस प्रकार वे दलित समाज के जितने 
निकट पहुँच सके शायद ही कोई दूसरा पहुँचा हो । उन्हो ने श्रपनी ऊेखनी से दलितो' 
के बिगड़े भाग्य को संभाला और उसे उत्साहपुर्स जीवन के मार्ग पर ला रखा । 
बाबा ने दलितों का साथ जीवनभर दिया। उनकी कठिनाइयों को सही रूप से 
समभने के वाद, उनका बुद्धिमत्तापूर्य प्रतिनिधित्व भी किया। वेसे डॉ० साहब एक 
ऐसी वैभवशालो स्थिति में पहुँच गए थे जहाँ से दलित उनकी दृष्टि से ओफल हो 
सकते थे, पर वे श्रपने विचारों और अनुभूतियों को उनके उत्थान हेतु अ्रपित 
करते रहे । उनकी साहित्य-साधना निरन्तर बनी रही । 


साहित्य रचना के दोरान, डॉ० अम्बेडकर अपने पविन्न ध्येय के भ्रति सद्देव 
अडिग बने रहे । वे जहाँ कहीं भी रहे, जो कुछ भी उन्होंने लिखा और पढ़ा, 
उनको दलितों का ध्यात निरन्तर बना रहा, उसी प्रकार जिस प्रकार माँ को अ्रपने 
बच्चो का। इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए, उन्होंने धत्त, वेभव, पद तथा गौरव 
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की कभी पर्वाह नहीं की । वे सस्ती लोकप्रियता से दूर रहे और स्वार्थपूर्ण आलो- 
चना को तुच्छे समझते रहे । अपने सम्पूर्ण साहित्य में, उन्‍होंने यही प्रतिपादित 
किया कि “अपने अभ्रधिकारो' के लिए भगड़ो । अधिक से अ्रधिक त्याग करो, शौर 
मुसीवर्तों की परवाह किए बिना, सतत संघर्ष करते रहो ।”” ज॑सा वावा साहब का 
ज़ीवन तथा दर्शन रहा, वैसा.ही उनका साहित्य रहा । उनके व्यक्तित्व एवं साहित्य 
में जो साम्य है वह मुश्किल से कुछेक महान्‌ व्यक्तियों" में ही मिल पाता है। 
उनके झ्राचार-विचार तथा साहित्य में पूर्ण समरूपता मिलती है जो उनके व्यक्तित्व 
की गम्भीर विशेषता थी । 


जहाँ तक मैंने डॉ० साहब के साहित्य का भ्रध्ययन किया है, मैं समझ पाया 
हूँ.कि उनके साहित्य में उनका महात्‌॒ विद्रोही व्यक्तित्व ही फलकता है । वे जन्म- 
जात विद्रोही थे। उनका समस्त साहित्य विद्रोह का ही साकार रूप है। उसकी 
पंक्ति पंक्ति में विद्रोह एवं क्रान्ति का रक्त प्रवाहित है। हिन्दू-समाज एवं घ॒र्म 
के वर्ण-भेद, जातिवाद, छुञ्राछत, पाखण्ड, आडम्बर और मिथ्याचार के प्रंति उनके 
ग्रन्थों में तीज विद्रोह की भावना मिलती है। वे सर्दव साहित्य रूपी बाण अन्याय: 
एवं श्रत्याचार के प्रत्ति चलाते रहे। उनकी कलम बलवान थी, उनका आक्रोश 
न्यायोचित था । उनकी कलम श्रौर वाणी की तीक्ष्णता तथा उग्रता बड़ी स्वाभाविक 
थी क्‍योंकि उन्होंने श्रसमानता पर श्राधारित समाज का विरोध किया। उनके 
साहित्य में, दलितों के उत्थान हेतु, हिन्दुवाद, गांधीवाद, कांग्रेस आदि के प्रति 
बगावत मिलती है। बगावत एवं विद्रोह के बावजूद भी, उनके साहित्य में विध्वंसक 
प्रवृत्ति नहीं मिलती । उनका रुख विधायक है और सारी रचनाएं एक नए निर्माण 
की श्रोर प्रेरित करती हैं । 


इसलिए साहित्य-सृजन के लक्ष्य को स्पष्ट करते हुए, डॉ० श्रम्वेंडकर ने 
साहित्यकारों को सम्बोधित करते हुए कहा--“हम अपने जीवन की झोर, अपने 
कत्त व्यों की ओर तथा अ्रपनी संस्कृति की तरफ ध्यान नहीं देते हैं । थोड़ा सा 
इनकी झोर ध्यान करें तो हमें पता चलेगा कि हमारे जीव॑न-मूल्य श्रौर हमारे 
सांस्कृतिक मूल्य किस प्रकार नष्ट-विनष्ट किए जा रहे हैं। कारण .कुछ भी हों; पर 
यह सच है कि हम अधःपतन झौर भ्रवनति के माय पर बढ़ रहे हैं। इस लिए 
साहित्यकारों का कर्तव्य है कि वे तत्परता से श्लौर सावधानीपूवंक इन जीवन-मुल्यो 
की रंक्षा करें, उनमें तेज पदां करें; उंतका विकास करें““मुझे साहित्यकारों से 
अपनी सारी शक्ति लगाकर कहना है कि आप अपने साहित्य-निर्माण द्वारा उदात्त 
जीवन-मुल्यों श्रौर सांस्क्ृतिक-मुल्यों को विकसित कर । अपने विचार सकुचित श्रौर 
सोमित न रखें, उन्हें विशाल बनाएँ । अपनी वाणी को चारदीवारी से वाह 
निकलने दें । प्रपती लेखनी का प्रकाश अपने झांगन में ही न रोक लें, उसका तेज 
गांव-गांव के गहन श्रन्धकार को दूर करने के लिए फंलने दें । यह भूल न जाएं कि 
अपने इस देश. में उपेक्षितों, दलितों और दुःखियों का अपना श्रलग ससार है । 
उनके दुःख, उनकी व्यथा, समझें और अपनी सृज़न-शक्ति उनके. जीवन को उन्नत करने 
के लिए होम दें | यही सच्ची मानवता होगी ।” 
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लेखन-प्रक्रिया एवं शली : 

प्रत्येक लेखक झपनी विलक्षणता के लिए प्रसिद्ध होता है श्रथवा हर एक 
साहित्यकार की कुछ निजी विशेषताएं होती हैं जितके कारण चह शअच्य सामान्य 
लोगों से श्रलग होता है। वैसे श्रम्बेडकर सामान्य लोगों में ही रहे । वे श्रपने को 
उनसे बिल्कुल पृथक्‌ नहीं कर पाए। फिर भी उनका व्यक्तित्व असाधारण था । वे 
महान्‌ नेता बन गए; किन्तु उनको जहां कहीं, जब कभी भी, समय मिला, लिखमे- 
पढ़ने में लीन रहे । उनके लिखने का कोई नियत स्थान नहीं था, कोई विशेष समय 
भी निश्चित नहीं था। साहित्य-सृजन की प्रवृत्ति, उनके व्यक्तित्व का एक अद्भ 
वन गई थी। निरन्तर पढ़ते-लिखते रहता ही, उत्के साहित्यिक व्यक्तित्व की 
बिलक्षणता थी । 


वेसे वे समय मिलने पर लिखते-पढ़ते रहते थे; पर उनका ग्रपना एक ढंग 
था। डॉ० साहव एक ही साथ, कई पुस्तकों की रचना करने में व्यस्त रहते थे । 
उनकी कोठी में कई स्थानों पर अच्छी-प्रच्छी मेजे रखी रहती थीं जो नवींन पुस्तकों 
से लदी रहती थीं । जब डॉ० साहव चाहते किसी मेज पर बंठ जाते और उस मेज 
पर रखे अधूरे ग्रध्याय को पूरा करने में लग जाते । यदि वहां से ऊब जाते तो किसी 
प्रन्य मेज़ पर बैठ जाते और फिर वहां लिखने-पढ़ने लग जाते । खूब देर तक पढ़ते- 
लिखते रहते । थकने पर चाय पीते । रात को थकने पर वे कॉफी का घूट पीते 
थे जो उनकी मेज पर थरमस में भरी रहती थी । उद्की मेज पर मिठाई की तश्तरी 
भी रखी रहती ओर यदि वे थक जाते या नींद आती तब उसमें से चखकर स्फूर्ति 
प्राप्त करते | श्रच्छी तरह थकने के वाद ही वे लिखने-पढ़ने का काम छोड़ते थे, उससे 
पहले कतई नहीं । 


डॉ० अम्बेडकर दिन-रात अपने ग्रध्ययन-कक्ष में जमे रहते थे । उनके पास 
मिलने वाले भी बहुत थाते थे, जिनसे मिलना वे झ्रावश्यक समभते थे । लेखन-कार्ये 
करते समय * भी यदि मिलने वाले मेहमान आते तो वे उनका सहर्ष स्वागत करते 
श्रौर फिर लेखन-कार्य में लीन हो जाते | आमगरन्तुकों का आगमन उत्की लेखत- 
क्रिया में वाघधक सिद्ध नहीं होता था | उल्दे वे लोग तो उनके मनोरञ्जन का काम 
करते थे। वे उनसे वातचीत भी करते जाते और बीच-बीच में, अपनी पुस्तकों 
में निगाहें दौड़ातें रहतें थे । उनकी एक झ्लौर विशेषता थी कि यदि विशेष मेहमान 
आते तो उनसे खूब बातचीत करते रहते और उनके जाने के बाद वे अपना काम 
वहीं से प्रारम्भ करते जहां से छोड़ा था। जब वे किसी को मिलने का समय 
मिश्चित कर देते तब उसके न ञ्ञाने पर उसका थोड़ा इन्तजार करते और घर में 
गर-वार पुछले कि वह झ्राए नहीं क्या । यह एक ऐसा समय होता जब उन्हें सुस्ता 
लेने का श्रवश्तर मिल जाता था। 


यह वात सही है कि डॉ० साहव का लिखने-पढ़ने का निश्चित समय नहीं 
था। जब वे वाइसराय की काउ सिल में, और उसके वाद जब वे नेहरू मन्त्रि-मण्डल 
में फानून-मन्‍्नी बने, त्तव उन्हें दिन में ससथ कम मिलता था। श्रत: वे रात में 
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अधिक काम करते थे। उनकी यह प्रादत श्रमेरिका- और लन्दन में अध्ययन के 
समय से ही बन गई थी।वे लम्बे-लम्बे नोट्स तैयार करते जिन्हें वे परीक्षा में 
काम लेते थे । लन्दन में तो साथी सो जाते भर वे रात भर लिखते-पढ़ते रहते 
थे। उनकी वहीं ऐसी श्रादत बन गई थी जो जीवन भर उनके साथ चलती रही । 
विद्यार्थी-जीवन में तो प्राय: सभी अ्रपने ही हाथों से लिखते हैं; पर घन-सम्पत्ति 
प्राप्त करने के वाद वे 'स्टेनो' द्वारा अपना सारा काम करते हैं। डॉ० साहब 
चाहते तो अच्छे से भ्रच्छा 'स्टेनो! रख सकते थे; परन्तु उन्होंने ऐसा नहीं किया । 
का अपने हाथों से लिखने पर ही श्रानन्द आता था। लिखते समय, थे अपार 
संतुष्टि को अनुभूति करते थे। महीने दो महीने की तो बात्त ही क्या, उन्होंने 
भगवात्‌ बुद्ध और उनका धम्म! लिखने में, कहते हैं, कई वर्ष लगा दिए | बार- 
बार लिखना, काटना उनका क्रम था ताकि रचना सब दष्ठटि से उत्तम सिद्ध हो 
भ्रौर निश्चय ही, उनकी कसी रचना को जैसे ही पढ़ना प्रारम्भ कर दिया जाए 
वसे ही शीघ्र छोड़ना मुश्किल होता है। डॉ० श्रम्बेडकर की विशेषता यह थी कि 
वे भावावेश या आक्रोश में नहीं लिखते थे। वे एक बैरिस्टर थे। फलतः यो ही 
लिखना उनका शोक नहीं था । उनकी हर रचना. में ताकिक संगति है और तथ्यों 
की भरमार होती है। विचारों को आ्राधारभूत लक्ष्य उनके पास हर समय विद्यमान 
रहता था। उनके साथ मूड, भावावेश या उत्त जना की समस्या नहीं थी। 
भावनात्मकता की अपेक्षा उनमें विचारों का संचय, उ्श्यशीलता अधिक थी । 
उनकी लेखन-क्रिया, दलितों की समस्या में लीन होती थी । 


वे अपने विचारों का संकलन अपने ही ढंग से क्रिया करते थे । सर्वप्रथम 
यदि दलितों के हितों का कोई प्रश्न शग्राता तो उनके मन रूपी सागर में भरे पढ़े 
विचार उमड़ पड़ते थे । उन्हें ग्रधिक सोचने-समभने की झ्रावश्यकता नहीं पड़ती थी । 
अपने कटु अनुभवों तथा यात्तनाओं से उनके विचार मेज गए थे । दलितों के हितों 
की रक्षा करना उनकी. कलम का लक्ष्य था और उनकी कलम ने अरछ्तोद्धार 
के श्रान्दोलन में जो सफलता प्राप्त की शायद ही किसी की कलम ने की हो । किसी 
साहित्यकार के लिए मेहमानों का श्राना-जोना कोई बन्धन नहीं होता है। डॉ० 
साहब अपने भक्तों से मिलने पर आनन्दित होतें श्रीर उनके साथ वार्तालाप के बोच, 
नए विचारों में डूब जाना उनकी बड़ी भारी विशेषता थी। वार्तालाप में कोई 
विध्त भी नहीं पड़ता था ओर डॉ० साहब को उनकी कठिनाइयां दूर करमे का 
विचार मिल जाता था। जब वे बातें प्रारम्भ करते तो शायद रुकना मुश्किल होता; 
लेकिन सुनने वाला कभी बुरा महसूस नहीं करता था। वह बड़ा प्रसन्न होता शौर 
चाहता कि बाबा साहब निरन्तर बोलते रहें । उनसे मिलने वालों ने बतलाया क्कि 
लोग बातें करतें तब बे या तो पढ़ते रहते या फिर कुछ सोचने की मुद्रा में होते 
थे। वे श्रपने भक्तों की बातें भी सुनते रहते श्रौर उतका चिन्तन भी जारी रहता 
था। वे कभी भी अपने सामने बैठे लोगों को बोलने से टोंकतो नहीं थे । उनकी 
कठिनाइयों को वे अासानी से समंभ जाते श्रौर फिर उनके साथ अनवरत वार्तालाप 


करते रहते थे । 
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जहां तक डॉ० प्रम्वेडकर की भाषा-शैली का प्रश्न है, उसके समभने में 
कोई कठिनाई नहीं है। साहित्य में कला-पक्ष का होना उतना ही आवश्यक है 
जितना कि विचार-पक्ष । उनके साहित्य में कला-पक्ष और विचार-पक्ष दोनों का 
श्रतुपम संगम है। विचार-पक्ष जितना ही सुदृढ़ होगा, वाक्‍्यों की रचना भी उतनी 
सरस होगी । साहित्य में केवल एक ही पक्ष का होना एक कमी है क्योंकि विचार 
श्रौर शेली दोनों की समन्वित एवं संतुलित संबद्धात्मकता ही किसी लेखक की 
सफलता की कसौटो है । डॉ० साहब के साहित्य में यह विशेषता मिलती है । लेखक़ 
के व्यक्तित्व पर निश्चय ही वतंमान स्थितियों का प्रभाव पड़ता है और उसी के 
अनुरूप, चह अपना लिखने का एक ढंग विकसित कर लेता है । उसका अपना एक 
स्टाइल बन जाता है, जिसके माध्यम से वह वंचारिक क्षेत्र में दूर-दूर तक विचरण 
करता है । प्रत्येक लेखक की अपनी भाषा-शली होती है । उसके श्रभाव में उसका 
साहित्य नीरस बन जात्ता है । 


भाषा-शली में सर्त्प्रथम यह देखना पड़ता है कि लेखक ने कौन-सी भाषा 
का प्रयोग किया ? उसने किस शैली को अपनाया ? वबंसे डॉ० साहब का संस्कृत 
उदू , फारसी, गुजराती, जमंन भाषाओं पर अच्छा अधिकार था; पर उन्होंने दो 
ही भाषाओं को प्रपने विचारों की प्रभिव्यक्ति का माध्यम बनाया | ये दो भाषाएं 
मराठी एवं अंग्रजी थीं। डॉ० अम्बेडकर ने अपने साहित्य में सामान्य रूप से 
सामभी जाने वाली मराठो भापा के प्रचलित रूप को ग्रपन्ताया । कड़े शब्दों के प्रयोग 
की अपेक्षा, उन्होंने बोल-चाल की सरल, सहज भाषा का प्रयोग किया। डॉ० 
साहव का मुख्य रह श्य, सरल, सहज और स्वाभाविक शैली के साथ-साथ, दलितों 
के हृदय पर अपने, विचारों का मनोवांछित प्रभाव भी तो डालना था। अपने विचारों 
की पूर्ण अभिव्यक्ति के लिए, पाठकों को अपनी ताकिक युक्तियों से प्रभावित करने 
के लिए, भाषा को सरल एवं स्पष्ट तो बताया ही; अपितु उसे यथास्थान पर 
अलंकृत भी किया, सहज और सरसा भी बनाया । अग्रेजी भाषा पर तो उनका इतना 
अधिकार था जितना कि किसी का अपनी मातृ-भाषा पर होता है । जब्र डॉ० साहब 
अंग्रेजी में बोलते या लिखते, उनमें वही सरसता, सहजता तथा स्वाभाविकता 
मभिलत्नी जो उनके मराठी साहित्य में । एक ओर उनको भाषा में अत्यधिक मिठास 
है, तो दूसरी ओर गम्भीर तीखापन, व्योंकि वे न केवल उद्धारक; अपितु एक 
विद्रोही भी थे । 


डाँ० ्रम्वेडकर की मराठी एवं अंग्रे जी दोनों भाषाओं की शैली बड़ी प्रमाव- 
पूर्ण है । उसमें साजीवता है। वह मात्र वर्शनात्मक नहीं है बल्कि विश्लेपणात्मक 
भी है और साथ ही साथ ऐतिहासिक भी । डॉ० साहव के संपूर्ण साहित्य को 
देखकर कहा जा सकता है कि उनक्नी भाषा-शलो चिन्तन प्रधान, श्रालोचनात्मक 
एवं तकं-वितक प्रधान शैली है। उनकी शली का साधना-पक्ष बड़ा ही प्रवल एवं 
प्र रणात्मक रहा है। 

डॉ० पम्बेडकर कोई उपन्याशकार तथा कहानीकार त्तो थे नहीं । उनके 
समक्ष सामाजिक, राजनोतिक एवं घामिक समस्याएं भ्रधिक थीं। उनका मूल 


230] 


उद्द श्य दलितोद्धार था | ब्रत: उन्होंने जहां-जहां श्रपने साहित्य में राजनीति एवं 
समाज की समस्याश्रों तथा विपयों की सिद्धान्तवादी व्याख्या की है, वहां -वहां 
उनका स्तर गम्भीर हो गया। भाषा भी सामान्य स्तर से ऊपर उठकर बौद्धिक 
वर्ग की भापा हो गई है। उनके वाक्य भी सूरचित और विचारगर्भित हैं। 
पाकिस्तान और द पार्टीशन ऑफ इण्डिया” और “द्वाट कांग्रेस एण्ड गांधी हैव 
डन टू द अण्टवेविल्स! में राजनीति एवं समाज की समस्याओं को लेकर चिन्तन- 
प्रधान शैली ने रूप धारण किया है। पाठक जब्र उनके विचारों की गम्भीरता का 
अवलोकन करता है तो श्राश्वयंचकित हो जाता है कि उन्होंने कितमे व्यापक ढंग 
से भ्रपने मन्तव्य को प्रकट किया है। योग्य पाठक को उनके गम्भीर विचारों में 
अनावश्यक रूप से उलभना नहीं पड़ता । श्रपनी बात को स्पष्ट करने के लिए, 
डॉ० साहब ने संस्कृत भाषा में पंक्तियों को उद्धृत किया है जेसा कि 'एनिहिलेशन 
श्रॉफ कास्ट” में मिलता है। वे विभिन्न प्रकार के वादों से अपने पाठक को परिचित 
करवाते हैं श्रौर फिर चिन्तन करते-करते, वे अपने उद्देश्य पर झ्रा पहुँचते हैं । 
चितन-प्रधान शेली में जहाँ श्रन्य की वात को काटना झौर अपनी बात को 
सही सिद्ध करना पड़ता है, वहां श्राग्रह एवं जोश प्रबल हो .जाता है। फलत: वहां 
शैली आलोचनात्मक हो जाती है । लेखक श्रपने विरोधियों की बात को बड़ी दृढ़ता 
से खण्डित करने का प्रयास करता है । जो लेखक विद्रोही हो, समाज-क्रान्तिकारी हो 
तो उसकी भाषा-शली तो निश्चय ही ग्रालोचनात्मक होंगी | डॉ० साहब की इस 
शैली में कहीं उम्रता है तो कहीं सरंसता एवं रोचकता भी है । डाँ० साहब प्रारम्भ 
से ही कांग्रेस, गांधी और हिन्दू प्रतिक्रियावादियों के कट्टर विरोधी थे। अतः अपने 
सम्पूर्ण साहित्य में, उन्होंने इनके साथ कहीं भी समभौता नहीं किया । कांग्रेस एवं 
गांधी को एक ही थंली के चट्ट -बट्ट॑ बतलाया क्‍यों कि दोनों ने अपनी राजनीति में 
दलितों या अछूतों को सदेव साधन के रूप में प्रयुक्त किया। कांग्रेस-गांधी का मूल 
उहेश्य यह कभी नहीं रहा कि वे स्वतंत्र होकर प्रगति करे । अपने साहित्य में, डॉ० 
प्रम्बेडकर ने कांग्रेस एवं गांधी की जितनी आलोचना की, शायद ही उतनी किसी 
समकालीन राजनीतिज्ञ ने की हो। उन्होंने जीवन भर कांग्रेस एवं गांधी की 
इटकर आलोचना की जिसके 'फ़लस्वेरूष उनकी भाषा-शैली कठोर एवं तीखी 


हो गई । 5 रे 

डॉ० अ्रम्वेडकर ने हिन्दू समाज तथा धर्म की भी अ्रपने साहित्य में वड़ी-कड़ी 
प्रालोचना की है। हिन्दू समाज व्यवस्था श्रौरः रूढ़ियों की आलोचना करते समय, 
उनकी शौली बड़ी मर्म भेदी, रोचक एवं सहज है | उनकी श्रालोचनात्मक शौली मात्र 
श्रालोचना के लिए नहीं थी, भ्रपितु उसको उन्होंने न्यायोचित ठहराने का प्रयास 
भी किया है| अपने साहित्य में, डॉ० साहब ने प्रत्येक व्यक्ति को श्रालोचना का 
विषय नहीं बनाया । उन्होंने एक स्थान पर स्पष्ट कहा कि वह केवल ;उन्‍्हीं 
आलोचकों के साथ अपना संघर्ष करते हैं, जो प्रसिद्ध हैं अन्यथा[ुसामान्य श्रालोचक के 
साथ उलभना उचित नहीं। उनकी श्राल्नोचनात्मक शैली बड़ी ठोस है। उसमें 
बौद्धिकता एवं ऐतिहासिकता दोनों का समावेश है। उनकी- श्रालोचना में भी रोचक 
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व्यास्यात्रों एवं घटनाश्रों का सही-सही चित्रण होता है। उनके द्वारा किसी व्यक्ति 
तथा वात की आलोचता मात्र नकारात्मक नहीं होती, उसमें विधायक चितन भी 
सन्निहित होता है । 


डॉ० साहव के साहित्य को पढ़ने के बाद, यह स्पष्ट हो जाता है कि उनकी 
शंली ताकिक या तक-वितकं-प्रधान शैली है। वह एक बड़े वक्कील थे और व्याव- 
हारिकता का उन्हें बड़ा अनुभव था श्रतः भावावेश में लिखनां उनके लिए संभव 
नहीं था | जो कुछ भी उन्होंने लिखा, उसमें अपनी वात को उपयुक्त उद्धरणों से 
प्रमाणित किया और साथ ही, अनेक प्रकार से तर्कों को प्रस्तुत किया यहाँ डॉ० 
साहव की शैली में आ्ात्मीयत्ा एवं बोधगरम्यता अधिक है । जहां वे उद्धरण तथा 
तक॑ देते चले जाते हैं, वहां कोई नीरसता नहीं आती । नीरसता केवल अयोगंय पाठक 
को ही महसूस हो सकती है । तर्क-वित॒क॑ करना तो उनके व्यक्तित्व का एक अज्भ 
था। यह विशेषता उन्होंने अपने वकालतीं जीवंन से ही ग्रहण करलो थी । वह अपने 
ग्रन्थों में बहुत से स्थलों पर प्रश्नवाचक वाक्य स्वपं ग्रढ़ देते हैं भ्ौर उसका उत्तर 
भी स्वयं देते हैं। ग्रत: उनकी भाषा-शली प्रश्नात्मक के साथ-साथ उत्तरात्मक भी 
है । 'एनिहिलेशन ग्रॉफ कास्‍्ट' में जो वर्णावाद के विरुद्ध तके दिए गये हैं और जो 
प्रघ्न उठाए गए हैं, वे अ्रकाटय हैं । जब गांधी के साथ कुछ राजनीति के प्रश्नों को 
लेकर वार्ततालाप हुआ तो वाद-विवाद में डॉ० साहव खरे उत्तरे। गांधी ने उनकी 
वौद्धिकता, ताकिकं-शक्ति की प्रशंसा की । डॉ० साहव की तक-वितक शं ली ठोस 
एवं ऐतिहासिक है। उन्हें कानून तथा न्याय के सिद्धान्तों का अच्छा ज्ञान था। अत: 
उनकी शौली में निरथकता का नितान्त ग्रभाव मिलता है । 


इसके श्रतिरिक्त, वावा साहव की भाषा थाली व्य ग्यात्मक भी है । चितव- 
प्रधान शं ली में यह गुणा श्रावश्यक नहीं, पर चूकि वह झ्रालोचक भी थे, इसलिए 
उनकी भाषा में समयातुसार व्य ग्यों का आना स्वाभाविक ही था| उनके सीधे एवं 
स्पष्ट व्यंग्य अपनी बात को भी सरल एवं समभने योग्य बनाते हैं। उनके व्यंग्य 
ठोस, सशक्त एवं सारगर्भित होते हैं। वार्त्तालाप में भी वह व्यंग्यों का प्रयोग करते 
थे और जिस पर वह व्यंग्य कसते, उसकी ओर खूब हंसते भी थे । कभी-कभो तो 
उनके व्यंग्य इतने कटु एवं ककेश हुआ करते कि सुनने वाला तिलमिला जाए। 
इनमें भी उनके विचारों की गम्भीरता टपकती थी | परम्पराओं, झुढ़ियों, श्रास्थाओं, 
विचारों, आदि पर अपनी कलम की नोक से प्रहार करता, ड्ॉ० अम्बेडकर को 
विशेष प्रिय था । उनकी भाषा श॑ली में तन केवल व्यंग्य होते हैं, वल्कि मृह्दावरों 
की भी कमी नहीं होती ! उन्होंने जिन मुहावरों का प्रयोग किया वे बड़े ही ठोस 
एवं समयानुक॒ल होते थे । मुहावरों के साथ साथ, अपने साहित्य में उन्होंने उपमाए 
भो अच्छी तरह दी हैं, जेसे व्शेव्यवस्था के निय्रमों पर चलना नाक की नोक पर 
चलने के समान है। इन सब वातों से यह स्पष्ट है कि डॉ० अ्म्वेडकर को, एक 
लेखक या साहित्यकार के रूप में सफलता मिली और उनकी रचनाग्रों को पढ़ना 
विचारों के सागर यें गोता लगाने के सदृश्य है। 


डॉ० अम्बेडकर का शब्द-चयन बहुत विस्तृत और समृद्ध ज्ञान का परिचायक 
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है | उन्हो ने व्यावहारिक भाषा के साथ-साथ, कुछ लेटित एवं फ्रेंच भाषाओं के 
शब्दों का प्रयोग भी किया है । लेकित भाषा वेसी ही सरल एवं सहज रही जैसी 
कि अपनी मातृ-भाषा- होती है । डॉ० साहब के साहित्य में भाषा-शैली के विविध 
रूप उपलब्ध हैं । ग्राम जनता शैली की सरस श्रभिव्यक्ति से लेकर विचार-प्रधान 
गम्भीर शैली तक के समस्त हूप उनके साहित्य में वर्तामान हैं। यथाथ जगतु से 
प्रपने उपमानों' को ग्रहए करना लेखक की भाषा के प्रति कलात्मक रुचि श्रौर 
मानववादी मनोवृत्ति की ओर संकेत करता है । यह तो नहीं कहा जा सकता कि 
डा० साहव ने अपनी भाषा को अलंकृत करने का ही एकमात्र ध्यान रखा हो, पर 
भाषा श्रपती अ्रभिव्यक्ति के साथ-साथ सुन्दर एवं सरल हो, जन-सामान्य की भाषा 
हो, ऐसा उनका प्रयास अवश्य रहा । डॉ० साहब मूलतः मानववादी लेखक थे, इस- 
लिए उनका ध्यान भाषा को सहज श्रोर सरस बनाने के साथ-साथ, यथार्थ क्‍श्रौर 
व्यावहारिक रूप देने की ओर भी झ्धिक रहा । कहीं-कहीं उनकी लेखनी में ग्रादर्श 
स्थिति का चित्रण भी मित्रता है; किन्तु उसमें लेखक की कपोल-कल्पित उड़ान नहीं 
है, उसमें चमत्कार नहीं है, केवल यथार्थंक रूप में भावों की अ्रभिव्यक्ति है। उसमें 
मानववादी एवं यथाथ वादी विचारों का सम्मिश्रण है-! 


रचनाओं के प्र रणा-स्रोत : 

प्रत्येक लेखक का श्रपना व्यक्तित्व होता है और उसका पझपनता मिशन भी 
भी होता है। साहित्य-रचना के लिए, लेखक को किसी न किसी रूप में प्र रणा 
प्राप्त होती है श्रौर वही उसकी साहित्यिक रचना का श्राधार बन जाती है । मिशन 
के बिता, साहित्यिक रचना कुछ निरथ क सी लगती है । किसी प्र रणा या मिशन 
के अ्रभाव में साहित्य रचना करना कठिन ही नहीं वरत्‌ श्रसभव भी है। 
यह प्रावश्यक नहीं है, वह भरे रणा सदेव एकसी वनी रहे। वह परिवर्तित भी हो 
सकती है क्‍यों कि परिस्थितियां बदलती रहती हैं झौर साहित्यकार अपनी दृष्टि को 
कभी बदल सकता है । चाहे जिस उद्दं श्य से लिखा जाए, लिखने का लक्ष्य तो ग्रवश्य 
होना चाहिए।.... ' 

वैसे श्रधिकतर साहित्यकारो की प्र रणाए' समयानुसार बदलती रहती हैं 
ग्रथवा उनकी भ्रे रणाएँ समय समय पर बिल्कुल अलग ढंग की हो सकती हैं, पर 
डॉ० प्रम्बेंडकर को प्र रणा का स्रोत प्रारम्भ से रूकेर अन्त तक एक ही रहा। 
लेखक अपने भ्रन्त्म न की श्रनुभूतियों को अच्छे रोचक ढंग से रखने का प्रयास 
करता है | डॉ० साहब ने ऐसा ही किया; परन्तु उस्षमें व्यक्ति की प्रधानता के स्थान पर 
समाज की स्थिति का चित्रण है। उनकी अन्तदू ष्टि, अ्रदम्य साहस के साथ, एक 
समस्या के समाधान की ओर केन्द्रित हो गई जिसने उनकी कम एक नवीन 
दिशा तथा नवीन प्रेरणा प्रदान की । उन्होंने अपना मिशन विद्यार्थी जीवन ख ही 
निश्चित कर जिया था | फलत: वह उसमें लीन हो गए ग्रौर जी कुछ भी लेखा, 
कहीं भी प्रकाशित हुआ, वह उसी प्र रणा के सा श्रोर घमता रहा | डाॉ> साहब 
को जिन भौतिक, ध।्िक एवं साम्राजिक परिस्थितियों, व्यवस्था, श्राचार-व्यवहार, 
तथा राजनीतिक हालावो ने घेरा, वह उन्हीं के अ्रध्ययन के पश्चातू, दलितोद्धार 
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की प्रेरणा को छेकर, जीवन परयंन्त लिखते रहे श्लौर तदनुसार कार्यरत भी रहे । 


डॉ० अम्बेडकर ने वर्तमान समाज को परिस्थितियों का न केवल भहन 
अध्ययत्त किया बल्कि कटु अनुभवों का सामना भी किया। जाति एवं डुआ- 
छत के अभिशापो के वह शिकार बने । उन्होंने एक बहुत बड़े मानवी हिस्से को 
अपमान, दमन एवं श्रन्याय से पीड़ित रहते हुए देखा | उनका हृदय हिल गया । 
भरत: डॉ० साहब ने परिस्थितियों के प्रनुकुल जीने के बजाय, उन्हें परिवर्तित करने 
का निश्चय किया । यही प्र रणा उन्हें दलितोद्धार की श्रोर खींच ले गई । उन्हों मे 
ग्रपने मिशन का कार्य श्रपनी लेखनी से ही प्रारम्भ किया। श्रतः उनकी प्र रणा का 
स्रोत वे दलित मानव भाणी थे जिन्हें समाज में सभी तरह से पीड़ित एवं अप- 
मातित रखा गया। उनकी प्ररणा का मुख्य स्रोत समाज को बदलना, स्थापित्त 
व्यवस्था के प्रति विद्रोह रहा ताकि सभी मानव प्राणियों को समानता' तथा 
स्वतन्त्रता का स्तर प्राप्त हो । दलितोद्धार की प्र रणा से यह नहीं कहा जा सकता कि 
उनका प्र रणा-क्षेत्र सीमित था। उपेक्षित मानवो' को जाग्रत करना, उन्हें: प्रगति 
के पथ पर लाना, और उन्हें श्रान्दोलित्‌ करचा, एक बहुत बड़ी सामाजिक क्रांति 
की ओर सम्पूर्णा समाज को ले जाने के बराबर है। सामाजिक क्रांति तथा विद्रोह 
ही तो उनकी साहित्य-रचना का मूल-ल्लोत था, जिसका प्रर्थ है वर्तमान व्यवस्था 
को पुणुंतः बदलता । 


विद्वान डॉक्टर ने यह ठीक ही समझा कि आदमी अपनी पुरानी परंस्पराप्रो 
तथा रीति-रिवाजो' का दास बनने का यत्न ने करे, बल्कि उन्हें बदलने के लिए 
संघर्ष करे। प्रत: डॉ० साहव ने मनुष्य की परिस्थितियों में परिवर्तंत करने के 
लिए अ्रपनी सशक्त लेखनी द्वारा ऐसे विषयों को चुना और उन पर इस प्रकांर बाद- 
विवाद प्रारम्भ किया ताकि एक नत्रीत समाज की रचना में श्रच्छा योगदान हो । 
आधुनिक स्वतंत्र विचारों का कोई भी व्यक्ति, उनके साहित्य से अ्रवश्य ही प्रभा- 
वित होगा । निश्चित रूप से साप्राजिक प्रेरणा तो उनके साहित्य में प्रारम्भ से 
ग्रन्त तक है ही, पर डॉ० साहव को साहित्य-सृजन के लिए प्र रणा स्वयं अ्रपने 
जीवन भौर विचारो से भी प्राप्त हुईं। यदि वे महार जाति के अछंत परिवार 
में पेदा नहीं होते और उतको छुश्राछुत का कु अनुभव नहीं हुआ होता, तो 
संभवत: उनकी लेखनी कुछ ओर ही होती । स्पष्टतः डॉ० साहव की रचनाओं के 
प्ररणा स्रोत वे स्वयं और सामाजिक परिस्थितियां रहीं। वे अपनी वात को 
ग्राकपंक ढंग से तो कहते हो हैं, उसमें मिशन भाव का भी सब्निवेश होता है 
जिसे वे ग्रभिव्यक्त करना चाहते थे ) उन्होंने दलितों, दीन-हीनों की व्यापक समस्या 
को अपनी रचनाओ्रों का आधार वनाया। यही कारण है कि उन्होंने प्रनुकुल 
परिस्थितियों को दढ़ने का प्रयत्त नहीं किया, बल्कि हुर स्थित्ति में वे लिखने में 
रत रहे । 


यथा जीवन से पृथक होकर, विचारों की कल्पना करता या कपोल-कहिपित 


क्षेत्र में अमर करके साहित्य रचना, डॉ० अम्बेडकर के लिए प्रसंभव था। बावा 
साहव मैं साहित्यकार जीवन को वास्तविकता, सामाजिक विषमता, झ्राथिक अन्याय, 
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राजनीतिक दमन तथा धामिक भेदभाव से मुह मोड़कर झ्नन्त पथ का पथिक 
बनना नहीं चाहता थां। उन्हें श्रपती बात को रोचक ढंग से कहने में हो सम्तोष 
नहीं होता था; «वे संघर्ष तथा विद्रोह की तींब्र भावना व्यक्त करते और अपनी 
विचारधारा को कसौटी पर हर बात को परखंते थे। यहाँ कारण है कि विभिन्न 
वर्षों में लिखे गए, उनके साहित्य में एक तारतम्य मिलता है। एक निश्चित जीवन- 
पद्धति की ओर संकेत मिलता है; जो समस्त दलिंत॑ वर्गों के उत्थान के लिए परम- 
श्रावश्यक थी । विकास एवं प्रगति की शोर उन्मुख दलितों को प्रेरित करना, 
उनके साहित्य की एक बड़ी विशेषता है । उनके साहिंत्य में, उस समस्त साहित्य के 
प्रति विरोध मिलता है जो अन्याय, दमन, अ्रसंमाचता, छुम्माछत, जातिवाद, ब्राह्मणु- 
वाद, आदि को किसी भी तरह का संरक्षण प्रदान करता है; भले ही वह साहित्य 
सामाजिक हो या धामिक । इस प्रकार भ्रारम्भ से डॉ० श्रम्बेडकर की प्रेरणा का 
स्रोत एक ऐसी दलितों की विषम और विकट संमस्या का समाधान रहा जो सवियों 
से चली भ्रा रही थी श्रौर जिसकी श्रोर बहुत कम विद्वानों तथा सुधारकों ने ध्यान 
दिया था | श्रन्त तक डॉ० साहब की दृष्टि जीवन की कर्दु समस्याश्रों श्रौर दलितों 
के इदें-गिर्दे होने वाली विषम परिस्थितियों पर ही टिकी रही ताकि उनका न्यायो- 
चित समाधान दूढा जा सके । 


भारत की असहाय पददज्षित मानवता की श्रन्त: पुकार को मूतंरूप देने वाले, 
उसके मूक करुण क्रम्दन को वाशी देकर मुखरित करने वाले और कुम्भकर्सी 
निद्रा में सदियों से अचेतन सामाजिक व्यवस्था को भरकफोर कर जागृत करने वाले, 
डॉ० अम्बेडकर की साहित्यिक सृष्टि उपेक्षित तथा तिरस्कृत अछूत वर्ग की ही देन 
थी। उनकी रचनाओ्रों का प्र.रणा-स्रोत भ्रथवा प्र रक़ तत्त्व कोई विधि का विधान 
नहीं था अ्रपितु आत्म-रक्षात्मक एवं आत्म-विश्वास, सामाजिक संचेतता तथा 
मानवीयंता की स्वतः भ्रस्फुटित होते, वाली नेसगिक प्रक्रिया थी। अ्रसहाय एवं 
निरबंल वर्ग के प्रति उनकी सतत करुरं।ः एवं मेत्री, उनके समस्त साहित्य का 
झ्रलकार है। यही कारण है कि.उनके ग्रन्थों को श्राज बड़ी पवित्र भावना से 
देखा-पढ़ा जाता है.। डॉ० श्रम्बेडकर के साहित्य में, जो उनके ही श्रनवरत संघषे; 
तप श्रौर साधना से शक्ति. संचारित हुई, घनीभूत निद्रा में सुषुप्त भारतीय जनमानस 
को भरककरोर देने में पर्याप्त सशक्त सिद्ध हुई । एक स्थान पर उन्होंने लिखा : “हमें 
जीने के लिए स्थान दो.) हमें भी प्रगति के भ्रवसर प्रदान करो । हमारी श्रात्मा को 
ओत्मा का सम्मान दो ॥, हमें सामाजिक, झ्राथिक एवं मानसिक दासता से मुक्त 
करो । अपने अ्रस्तित्व एवं श्रपनी, एकता के लिए, हमें सामाजिक स्वतन्त्रता का 
अधिकार दो । स्वयं जीभ्ो श्रौर हमें भी जीने दो ।” यह थी उनकी साहित्य-रचना 
की मधुर वाणी, उनके साहित्य की अभिव्यक्ति, जो राज भी सभी के लिए, शक्ति 
सिद्ध महामंत्र है जिसमें आत्म-विश्वास, दृढ़ता, साहस तथा सम्मान का समावेश 
है। संक्षेप में, डॉ० साहब के साहित्य में मानव-प्राणियों को: जाग्रत एवं सक्तिय कर 
देने की क्षमता अर्न्तनिहित है, ओर उसको पढ़ने के पश्चात्‌ आदमी श्रान्दो लित हुए 
बिना नहीं रह पांता । यही उनके साहित्य-सृजन का चमत्कार है। 
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मूल प्रन्थों के विषय ; 

डॉ० श्रम्बेडकर ने जिस साहित्य की स्चना की उसको मूल प्र रणा तो एक 
हीं है, पर विभिन्न रचनाभ्रों के विषय अलग-अलग हैं। जिन ग्रन्थों का यहां विवरण 
प्रस्तुत है, वे हैं : कास्ट्स इन इण्डिया ([97), स्मॉल होल्डिग्स इन इण्डिया एण्ड 
देशर रिमेडीज (97); द प्रॉब्लम ऑफ द्‌ रूपी (923), इवॉल्यूशन श्रॉफ द 
प्राविसियल फाइनेन्स इन ब्रिटिश इण्डिया (925), एनिहिलेशन ऑफ कास्ट 
(4936), फेडरेशन वर्सेज फ्रोडम (940), मि. गांधी एण्ड द्‌ एमेन्सीपेशन श्रॉफ द 
भ्रण्टचेबिल्स (943), राताडे, गांधी एण्ड जिन्ना ([943), थॉट्स आन पाकिस्तान 
(!945), व्हॉट कांग्रेस एण्ड गांधी हैव इनट द अण्टचेबिल्स (!945), हू वर दे 
शुद्राज (946), स्टेट्स एण्ड माइनॉर्टीज (947), द अण्ट्चेविल्स (948), 
थॉट्स श्रॉत लिग्विस्टिक स्टेट्स ([955) और बुद्ध एण्ड हिज धम्म (957) । 
] 'कास्ट्स इन इण्डिया! नामक लेख डॉ० अम्बेडकर ने कोलम्विया यूनीव- 
पिंठी में डॉ० गोल्डिनवीजर की श्रान्श्रॉपॉलाजी सेमिनार के समक्ष मई 49व6 में 
पढ़ा था जो सन्‌ 97 में, पुस्तक के रूप में प्रकाशित हुआश्ला । इसके अन्तगेत्त 
भारत में जातियों की उत्पत्ति, गठन एवं विकास पर प्रकाश डाला गया है। डॉ० 
साहब ने यह बत्तलाया है कि जातियों का मूलाधार सग्रोत्र या सजातीय विवाह 
पद्धति है । उनकी दृष्टि में, जाति एक ऐसा परिबद्ध वर्ग है जो अपने तक सीमित 
रहता है। मनु के पुत्र भी जातियां विद्यमान थीं। मनु ने तो उस समय विद्यमान 
जातियों के सम्बन्धों को काननी रूप प्रदात किया। जातिगत्त नियमों को उसने 
कठोर वनाया। डॉ० साहब ने कहा कि एक वचन में जाति की सत्ता. अवास्तविक 
है जातियां केवल वहुवचन में ही विद्यमान होती हैं। मनु ने जातिग़ों को धामिक 
आधार प्रदान किया श्रर्थात्‌ अपने समूह या वर्ण के वाहर विवाह करना ईप्वर- 
इच्छा का उल्लंघन है, महापाप है । जाति नियमों को तोड़ने वाले को कड़े दण्ड 
निर्धारित किए गए । यह इसलिए किया गया कि कोई सजातीय विवाह परम्परा 
का उल्लंघन न करे और अपने समूह के अन्तर्गत ही रहे । 

डॉ० श्रम्वेडकर की दृष्टि से, यह बड़ा ही कठिन लगता है कि सजादीय 
विवाह प्रवृत्तियों को पुणंतः तियन्त्रित कर लिया जाए । हिन्दू समाज व्यवस्था में 
जाति नियमों के उल्लंघनकर्ता को किसी प्रकार की छठ नहीं थी । यदि कोई उन 
शास्त्रों का विरोध करता है जिनमें जाति प्रथा का समर्थन है तो उस्ते दण्ड भोगना 
ही पड़ेगा । ऐसे व्यक्ति के लिए निर्धारित दण्ड 'जाति बहिष्कार? होता है अर्थात्‌ उसे 
मूल जाति विरादरी से निष्कासित कर दिया जाता है। ऐसे ही व्यक्तियों ने मूल 
जाति के अन्तर्गत श्रपने अलग समूह वना लिए । वस्तुतः ऐसा हुआ श्र अ्रव भी 
होता है; लेकिन ऐसे अलग समूह का मूल जाति के साथ कोई सम्पर्क नहीं रखा जाता 
था। फलत: ये समूह स्थाई बन जाते थे जो विभिन्न जातियों के रूप में विकम्रित हो 
जाते थे । संक्षेप में, सजातीय विवाह के नियम का जितना ही उल्लंघन हुआ, उतने 
ही नए परिवद्ध समूहों की उत्पत्ति एवं विकास हुआ | कालान्तर में, इच परिवद्ध 
समृहों में भी विभाजन हुआ जिसके फलस्वरूप हिन्दू समाज में जातियों में जातियों 
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का स्थाई विकाप्त होने लगा । इस प्रकार अम्बेडकर के प्रनुसार, “जाति जन-संख्या 
में से एक ऐसा बनावटी पृथक्‌ करण है जो निश्चित एबं सीमित इकाइयों में फैल 
जाती है, और प्रत्येक ईकाई एक दूसरी से, सजातीय विवाह के नियम के अन्तर्गत, 
धरथक, बने रहना ठीक समभती है” अर्यात्‌ जातियों में पारस्पेरिक वैवाहिक 
सम्पक नहीं रह पात्ता । कं * डे 

2. डॉ० अम्बेडकर की सन्‌ 927 में एक और छोटी सी विचार-उत्तोजक 
पुस्तक: #्मॉल होल्डिग्स इन इण्डिया एण्ड देशर रिमेडीज़” प्रकाशित हुई । उस संमय 
इस विप्रय पर विशेषज्ञों द्वारा बडी चर्चा.चल रहो थी। उनका यह विचार था कि 
जब तक छोटी श्लौर बिखरी हुई जोतने योग्य भूमि का विस्तार एवं चकवन्दी नहीं 
होगी तव तक भारत के कृषि-सुधार में प्रगति नहीं होगी । लेकिन डॉ० साहब ने 
इन विशेषज्ञों की आलोचना करते हुए, अ्रपनी पुस्तक में यह लिखा है कि “यह 
किसी चुनौती के भय के बिना कहा जा सकता है कि औद्योगीकरण छोटी-छोटी 
जोतों के विस्तार को बढ़ावा देगा और उनके विस्तार को भी संभव. बनायेगा, 
हालाँकि यह हो सकता है कि उससे चकबन्दी न आ पाए | यह एक विवादहीन तथ्य 
है कि जब तक भूमि पर भ्रधिशुल्क लगा रहेगा, तव तक चकबन्दी आ्रासान नहीं हो 
पायेगी । भ्रत: चकबंदी करने के पूर्व, समस्त भारत में श्रौद्योगीक रण होना चाहिए ।” 
इस प्रकार डॉ० साहब ने कृषि-सुधार को श्रौद्योगीकरण के साथ जोड़ा ताकि ग्रामीण 
एवं शहरी प्रगति में एक प्रकार का सम्पर्क बना रहे श्रीर वास्तव में, दोनों ही, 
कृषि एवं उद्योग, एक दूसरे के पूरक क्षेत्र हैं। डॉ० साहव ने जो बात सन्‌ 9व7 में 
में कही, उसे भारत सरकार तथा देश-विदेश के विशेषज्ञों मे सन्‌ 950 के पश्चात्‌ 
स्वीकार किया और यह महसूस किया कि भारत की आर्थिक प्रगति के लिए, न 
केवल कृषि-सुधार बल्कि साथ ही, समूचे भारत में श्रौद्योगीकरण की भी परमा- 
वश्यकता है । ह 

3 द प्रॉब्लम श्रॉफ द रूपी! डॉ० भ्रम्बेडफर का वह शोध-प्रवन्ध है जिसे 
उन्होंने अक्टूबर, 922 में यूनीवर्धिटी श्रॉफ लन्देन में डॉक्टर ऑफ साइन्स (डी० 
एस-सी ० के लिए प्रस्तुत किया था।_ यही :'थीसिस दिसम्बर, 923 में एक 
पुस्तक के रूप में प्रकाशित हुई | डॉ० साहव ने इस .ग्रन्थ की अ्ञाने पृज्य माता पिता 
की पुण्य स्मृति में सादर समर्पित किया । उनके ही शिक्षक प्रोफेसर एडविन केनन 
ने उसकी भूमिका लिखी । हालाँकि वह कई बातों से सहमत नहीं थे, पर डॉ० साहब 
के विचारों एव; दृष्टियों में सन्निहित ताजगी एवं ' उत्त जना की उन्होंने भूरि-भूरि 
प्रशंसा की । व न ह 
इस पुस्तक में, -डॉ० श्रम्बेडकर ने यह स्पष्ट रूप से विश्लेषित किया कि 
मुद्रा समस्‍या के श्रन्तिम निर्णय में, . किस प्रकार ब्रिटिश शासकों ने भारतीय रुपए 
की कीमत को पाउण्ड के साथ जोड़कर, अपने अधिकतम लाभ का मार्ग चुना। 
उनकी इस हेरा-फेरी ने ही सभी भारतीय लोगों को गम्भीर श्राथिक कठिनाइयों में 
ढेकेल दिया क्‍यों कि भारतीय धन का ब्रिटिश, खद्धाने की शोर निरन्तर वहाव हो 
गया । कई ढंगों से यहाँ का धन ब्रिटिश सरकार तथा जनता. के लाभ में ही जाने 
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लगा । फलत: यहां के लोगों पर निर्घनता को लाद दिया गया। इस तथ्य के उद्‌- 
घादन से झआयिक जगत में तहलका मच गया । लेकिन इस तथ्यात्मक विश्लेषण से 
डॉ० अम्बेडकर के ब्रिठिश परीक्षक बड़े नाराज़ हुए। फलतः: उन्हें अपने शोघ- 
प्रबन्ध में कुछ परिवर्तत करने के आदेश मिले जो उन्हें करने पड़े । तत्पश्चातू ही, 
उन्हें उस पर डी० एस-सी० की डिग्री प्रदान की गई। उनकी पुस्तक *द प्रॉब्लम 
आफ दू रूपी” सन्‌ 956 में पुनः 'हिस्द्री ऑफ इण्डियन करेन्सी एण्ड बेंकियं भाग , 
नाम से प्रकाशित हुई । 


4 डॉ० अम्बेडकर ने कोलम्बिया यूनीवर्सिटो में एक शोध-प्रबन्ध, नेशनल 
डिवीडेन्ड श्रॉफ इण्डिया ; ए हिस्टोरिक एण्ड एनेलिटिकल स्टडी” प्रस्तुत किया, 
जिस पर उन्हें सन्‌ 96 में, पी-एच० डी० की डिग्री प्रदान की गई। 
यही शोध-प्रबंध सनु [925 में एक नए शीर्षक: “द इवॉल्यूशन श्रॉक प्रावि- 
सियल फाइनेन्स इन ब्रिटिश इण्डिया? के अन्तग्रत प्रकाशित हुआ ! डा० साहब 
मे इस पुस्तक को श्री सयाजीराव ग्रायकवाड़, महाराजा बड़ौदा, को स्तादर 
समपित किया क्‍यों कि महाराजा ने उनकी शिक्षा-दीक्षा में सराहुनीय योगदान 
किया था । इस प्रतच्य की भुमिका, उनके शिक्षक प्रोफेसर एडबिन आार० ए० 
सेलिग्मन ते लिखी जिन्होंने भ्रम्नेडकर द्वारा पब्लिक फाइनेन्स की उत्तम व्याख्या के 
लिए, उनकी वड़ी प्रशंसा की। पब्लिके फाइनेन्स में डॉ० अम्बेडकर बहुत बड़े 
विशेषज्ञ सिद्ध हुए । 


अपनी इस पुस्तक में, भ्रम्वेडकर ने साम्राज्यवादी व्यवस्था के अन्तर्गत सन्‌ 
8833 के एक्ट से आगे के वित्तीय प्रवन्धों करे विकास का इतिहास प्रस्तुत किया 
है । बजठ पर कुछ भअध्यायों में, प्रातीयों वित्तीय स्थितियों के स्वरूप एवं विस्तार 
का विवरण प्रस्तुत है जो शिक्षात्मक एवं प्रदर्शनात्मक पहलुग्नों पर आधारित थे । 
दक्ष, ग्यारह एवं वारहवे' अ्रध्यायों में, डॉ० साहब ने वुद्धिमत्तापूर्ण व्याख्या दी श्रोर 
अपने लेखक व्यक्तित्व को देशभक्ति के साथ जोड़ दिया | निर्भय होकर, उन्होंने 
ब्रिटिश नौकरशाही का बुरी तरह भण्डाफोड़ किया, साम्राज्यवादी व्यवस्था के लक्ष्यों 
एवं इरादों की निन्दा की और अपने देश में सक्रिय प्रतिक्रियाबादी तत्त्वों की कड़ी 
आलोचना की । अपने इस ग्रन्थ में, अम्बेडकर ने यह स्वीकार क्रिया कि भारत में 
कुछ सीमा तक भोततिक प्रगति तो हुई, पर संसार में कोई भो राष्ट्र मात्र शास्ति एवं 
व्यवस्था के लाभों से श्रधिक दिनों तक सतुष्ठ नहीं रह सकता क्‍यों कि वहाँ के स्त्री- 
पुरुष बहरे-ग गे वुद्धिहीन पशु तो नहीं होते । वे अपने सम्मान को भी पहचानते हैं । 
डॉ० साहब ने लिगा कि यह सर्वंविदित है क्रिभारत की सम्पूर्ण तीति ब्रिटिश 
उद्योगों और उत्पादकों के हितों की दृष्टि से ही निर्धारित एवं संचालित होती थी। 
फलत्तः यहां के लोगों को झाथिक कठिनाइयों का सामना करना पड़ा ९ वर्षों तक 
ग्राथिक अभाव से पीड़ित रहे। विद्वान डॉक्टर ने यह स्वीकार किया कि प्रत्येक 
देश में, कुछ निधन समूह होते हँ जो सामाजिक दमन और सामाजिक अन्याय के 
शिक्नार बने रहते हैं, लेकिन उस कारण, उसप्त देश को राजनीतिक शक्ति से वचित 
रखना, कोई न्याग्रोचित स्थिति नहीं है। अपने समय की वस्तु-स्थिति का डा० 
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साहंव ने ऐसा विश्लेषण किया जो विलकुल सही था । 


अपनी इस पुस्तक में, अम्बेडकर ने यह बतलाया कि सत्ता स्वतः अ्रपनी 
आत्महत्या मुश्किल से ही करती है। भ्रपने काल में ब्रिटिश सरकार ने वहुत से दमन- 
कारी कदमो' को. उठाया। डा० साहब ने भारत में ब्रिटिश प्रशाप्तन की इन शब्दों 
में श्रालोचना की : “केवल उस शक्ति से संतुष्ट न होते हुए जो कार्यपालिका में 
क्रिमिनल तथा पीनल कोड्स की धाराओं द्वारा निहित थो, सरकार ने इण्डियन 
स्टेट्यूट बुक में उन दमनकारी कानूनों को संलग्न किया जिन्हें दुनियाँ के किसी देश 
में पाना कठिन था।! विद्वान्‌ डॉक्टर ने उस समय की शासकीय नौकरशाही को, 
अजुदार, दमनकारी तथा गैरं-उत्तरदांयी, कहकर झालोचित किया श्रौर कहा कि 
उसने जितना अधिक धन सेवाग्रो' पर खर्च किया है उत्तना शिक्षा एवं उद्योग पर 
नहीं किया । सन्‌ 90 के इण्डियन प्रेस एक्ट ने भारतीय लोगों की स्वतंत्रता का 
हनन किया । विचार एवं विवाद की स्वतंत्रता का दमन किया तथा भ्रन्य प्रंधिकारो' 
पर प्रतिबंध लगाए। उसकी भी, उन्होंने कड़ी श्रालोचना की । 


मॉरल मिण्टो सुधारो' के प्रत्ति अपनी प्रतिक्रियाए' व्यक्त करते हुए, डा० 
भ्रम्बेडकर ने श्रपनी उपयु क्त पुस्तक में भारत में, हुए संविधानवाद के विकास की 
विभिन्न भ्रवस्थाओ्रो' जेसे ।853 का एक्ट, 86 का एक्ट, 862 का एक्ट प्रौर 
909 का एक्ट, का विश्लेषण किया, और यह बंतंलाया कि ब्रिटिश सरकार ने 
सर्देव यह प्रदर्शित किया कि भारत में विधान पालिका को स्वतंत्र बनाया जाए, 
पर साथ ही उसका मुह बन्द भी रखने का प्रयत्न किया । डा० साहब ने यह भी 
विश्लेषित किया कि भारतीय संसदीय व्यवस्था खोखली क्यों बनी रही । इसका 
मुख्य कारण यह था कि वह संसदीय व्यवस्था थी, पर ज़नतंत्रीय कार्यपरालिका का 
उसमें अभाव था। इसका श्र्थ यह था कि विधानपालिका कार्यपालिका को गा त्तो 
बना सकती थी श्रौर न ही उसे मिठा-सकती थी । भारत में कार्यपालिका ने उन 
कुछेक कार्यो को नहीं किया जो प्रगति के लिए आवश्यक थे. क्यो कि उसका चरित्र, 
हित तथा भावना ऐसी थी 402“ ज ६ समाज ;मेः सक्रिय तत्त्वो' के साथ कोई 
सहानुभूति नहीं थी। ब्रिटिश निर्मित कार्यपालिका ही यहाँ की 09702 400 
दुःखो,, अभिलाषाशो तथा भावनाओं को भलीभांति समभन का प्रयास नह 
किया । यहाँ के नागरिकों की महत्वाकांक्षाओं को स्व नजरभ्न्दाज किया। शिक्षा 
का प्रच्छा प्रचार नहीं किया स्वदेश' वस्पुओ्रों को निन्‍्दनीय दृष्टि से देखा भर ् 
प्रत्येक बात का प्रतिरोध किया, जिसमें- तनिक भी राष्ट्रवाद की ग्न्ध उसे प्रतीच 
हुई । ब्रिटिश कारयेपालिका ' ने यह सब इसलिए किया कि ये वातें उनके शासन 
के हिंच में नहीं थीं। | | की मिमी 

इस प्रकार: डॉ० प्रम्बेडकर ते, अपनी पुस्तक * दि इवाल्यूशन आ्रॉक प्रावि- 
सियल फाइनेन्स इन ब्रिटिश इंण्डियां' में भारत में ब्रिटिश हे नौकेरशाही 93908 
प्रहार कियां। यही पुस्तक ब्रिंटिश शासनकाल में इण्डियन जिस्लेटिव हक हक 
तथा. सेण्ट्रल असेम्बली के सदस्यों के लिए, बहुंत ही लाभकरे सिद्ध हुई क्यों से 
वाद-विवाद के लिए बहुंत श्रेच्छी सामग्री मिल जांती है। इंस पुंस्तक के प्रका 
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के थोड़े दिनों के पश्चात्‌, श्रम्बेडकर को भारतीय मुद्रा के सन्दर्भ में रॉयल कमीशन 
ग्रॉन इण्डियन करेन्‍्सी के समक्ष गवाही देने उपस्थित होना पड़ा । जब डाँ० साहब 
ने यह देखा कि उनकी उक्त पुस्तक की एक-एक प्रति हर एक सदस्य से हाथ में है 
तो उनकी खुशी का ठिकाना न रहा। उन दिनों, इतना महत्त्वपूर्ण था उनका 
यह ग्रच्थ । 


5 एनिहिलेशन श्रॉफ कास्ट” नामक पुस्तक एक विचित्र स्थिति की उपज है । 
लाहौर के जात-पांत-तौड़क मण्डल में डॉ० अ्रम्वेडकर को जनवरी 936 में वाषिक 
अधिवेशन में अध्यक्षीग पद के लिए आमन्नित किया था। बड़ी सुश्किल से.डॉ० 

ब ने यह श्रामन्त्रण स्वीकार किया; लेकिन जब मण्डल के सदस्यों मे उनके टाइप 
किए हुए अ्रध्यक्षीय भाषण को पढ़ा तब उन्होंने यह सुझाया कि उसमें से उन कुछ 
अंशों को निकाल दिया जाए जिनमें हिन्दू शास्त्रों की कड़ी झ्लालोचना की गई है । 
विद्वात्‌ डॉक्टर ने यह स्वीकार नहीं किया । फलत: अम्बेडकर को उपेक्षित- करने के 
लिए, मण्डल के अधिकारियों ने वापिक अधिवेशन को स्थग्रित कर दिया । उनका 
अध्यक्षीय भाषण ज्यों का त्यों वता रहा । यही भाषण 'एनिहिलेशन: श्रॉफ कास्ट 
नामक ग्रन्थ के रूप में प्रकाशित हुआ जो संक्षिप्त; किन्तु बड़ा ही गम्भीर है । 


इस पुस्तक में, डॉ० अम्बेडकर ने यह लिखा है कि हिन्दू-समाज- मूलतः: चार 
वर्गों में विभाजित है जिन्हें चार वर्णं-ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेश्य एवं शूद्र भी-कहते 
हैं। यह चातुरयंव॑न्य व्यवस्था ही जातिवाद का आ्राधार है। यह वरशु-व्यवस्था न 
केवल एक ही.जाति (7४०८) के लोगों का सामाजिक विभांजन है, वल्कि वह 
श्रमिकों का भी एक कठोर विभाजन है श्रौर वह प्रत्येक मजदूर को उस काम को 
करने के लिए बाध्य करती है जो उन्हें ग्रधिकतर पत्तन्द नहीं होते । वह पैतृक घंधों 
पर अधिक वल देती है। वर्णु-व्यवस्था आथिक अनुशासन को बनाए रखते की 
बजाय, आधिक अकुशलता उत्पन्न करती है । आज हजारों जातियां एवं उप-जातियां 
हैं। जिन्हें चार बरणों में पुन; संगठित करना कठिन ही नहीं; वरन असम्भव है। 
वर्णा-व्यवस्था में छोटी-छोटी जातियों में विभक्त होने की प्रवृत्ति है । इसलिए वर्णंवाद 
तथा जातिवाद को एक दूसरे से पृथक्‌ नहीं किया जा सकता । 


वरण-व्यवस्था ने शाद्रों को शिक्षा-प्राप्ति से रोका, उन्हें ज्ञान से श्रलग रखा, 
श्रज्ञान तथा डशिक्षा की काल-कोठरियों में सदियों तक बन्द रखा | उनको आ्िक 
स्वतन्त्रता से वंचित रखा और सामाजिक अधिकार उनसे छीन लिए गए ! अत्तः 
यह व्यवस्था समाज के एक बहुत बड़े भाग को पंग्रु बना देती है। उसे मृत कर देती 
है। उसमें एक ही वर्ग की प्रभुसत्ता को स्थान दिया गया है जो अन्य सभी वर्गों 
को हीन मानता है। नैतिक दृष्टि से भी, इस व्यवस्था ने हिन्दुओं को स्वार्थी एवं 
पत्तित बनाया है । वह जन-सहयोग तथा जनमत का गला घोंटती है | नेतिकता या 
सदगुण जातिगत बन गया है । एक जाति के लोग अन्य जाति के लोगों के गुरोों 
की प्रशंसा नहीं कर सकते । जाति ने हिन्दुधर्म की उदारता को नप्ट कर दिया है। 
वरा-व्यवस्था या जातिवाद हिन्दू-समाज को कमजोर बनाता है और संगठन के 
प्रभाव में, कोई भी समाज सुदृढ़ नहीं हो सकता । प्रत्येक जाति अपने तक सीमित 
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है। अपने ही हितों की रक्षा करती है । सहयोग एवं सद्भठन, प्रेम एवं सद्भावना 
उसमें नहीं सिलती है। इसी जाति-व्यवस्या के कारण हिन्दुओं का जीवन निरन्तर 
श्रपमान तथा हार का इतिहास रहा है। वरां-व्यवस्था ने हिन्दू जाति को तबाह 
कियां है; उसे तिर्जीव श्रौर निरुत्साह बना दिया है। उसने हिन्दुओं को भारत का 
रोगग्रस्त जनसमुदाय बनाया है। 


इसी वर्खा-व्यवस्था या जातिवाद के विनाश का मार्ग, अ्रम्बेडकर ने 'एनिहि- 
लेशन श्रॉफ कास्ट” में सुझाया है। वह मार्ग क्या है? अ्रन्तरजातीय विवाह। 
भ्रन्तरजातीय-भोज जातिवाद की भावना एवं प्रेरणा को नष्ट करने में संफल नहीं 
हुआ है। केवल रक्त सम्बंध ही सग्रे-सम्बंधी होने की वास्तविक भावना पैदा कर 
सकता है और जब तक सगरे-सम्बंधी होनेटकी भावना, श्रर्थात्‌ रक्त-सम्बंध, सुदृढ़ 
नहीं बनता, 'तव तक श्रलगाव की भावना, एक दूसरे को गैर या विदेशी समभने 
की प्रवृत्ति, जो जाति-व्यवस्था से भिन्न होती है, समाप्त नहीं होंगी । जाति एवं 
वश-व्यवस्था के पाएवं में वे बातें निहित हैं जो भ्रन्तरजातीय-बिवाह को अव्याव- 
हारिक बना देती हैं। ग्रतएव प्रश्व यह है कि श्रतरजातीय-विचाह को व्यावहारिक 
तथा कारगर किस प्रकार बनाया जाए ? हे 


जाति एक धारणा, एक मानसिक स्थिति है। इसके विनाश का प्रर्थ होगा 
एक विचारात्मक या मानसिक परिवतंन । हिन्दू लोग बाति-व्यवस्था को इसलिए 
नहीं मानते कि वे भ्रमानुषिक तथा पागल हैं। वे मुख्यतः अपने घामिक स्वभाव के 
कारण, जातिगत व्यवहार करते हैं। उनकी सामाजिक व्यवस्था में ही जातिगत 
व्यवहार के नियम निहित हैं। इसलिए जातियों को मानने में वे गलत नहीं हैं । 
तो फिर गलंत कया है ? उनका धर्म दोषयुक्त है जो जाति-भावनो पैदा करता है । 
हिन्दुओं के वास्तविक श॒त्रु उनके शास्त्र हैं जो उनके लिए जातियों के धर्म का 
प्रतिषादन करते हैं । इसीलिए डॉ०' भ्रम्वेडकर ने यह सुफाया कि शास्त्रों की पवित्रता 
की भावना को नष्ट करो; शास्त्रों तथा वेदों की सत्ता, दे विकता झ्रोर पवित्रता 
का विनाश करो प्रत्येक स्त्री-पुरुष को शास्त्रों तथा वेदों की दासता से मुक्त 
करो श्रौर वे किसी के कहे बिना, ,निर्भय होकर, श्रतरजातीय विवाह अवश्य करने 
लगेंगे 05 6 दा के & 
डॉ० अम्बेडकर.ने आगे लिखा कि ब्राह्मणा वर्ग, जो हिन्दुओं का 300 
नेतृत्व करता है, इस आंवोलन के अगुआ नहीं बनेगा । ०8] लोग नहीं चाहेंगे कि 
उनकी प्रतिष्ठा और शक्ति छिन्न-भिन्न हो । उनके हाथों हे पंतृक पण्डा “पुजारी 
बनने के रूप में धामिक धरोहर ग्राती है। वही लोग पुरीहित । बनते हैं | इसलिए 
डॉ० साहब ने यह सुकाया कि पैतृक पुरोहिताई का विनाश किया जाए प्रौर 
पुरोहितों के पेशे का जनतंत्रीकरण भी किया जाए 28800 -सभी वर्म के लोगों को 
पुरोहित बनने का अवधर | प्रा हो ॥ _ इसके लिए निश्चित परीक्षा पास करने पर 
राज्य द्वारा योग्य पुरोहितों को सबदें बांटी जाए । इस श्रकार ब्राह्मणवाद का 
विनाश करके हिन्दू्र्म को. बंचाया जाए। डॉ० साहव ने यह * भी सुकाया कि 
हिन्दुओं को केवल एक: घामिक ग्र॒थ का प्रतिपादन करना चाहिए श्ौर हिंद-समाज 
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को नैतिक दृष्टि से, शुद्ध बनाया जाए । 


इसका भ्र्थ है कि हिंदू-समाज को एक नया वेचारिक प्राधार प्रदाव किया 
जाए। वह आधार, जो स्वतंत्रता, समानता तथा भ्रावृत्व, वक्षेप में, जनतंत्र के साथ 
मेल खाता हो । इस परिवतंन की पुष्टि के लिए, जीवन के मूल विचारों को पूर्ण॑त: 
बदलना होगा; जीवन के मूल्यों, दृष्टियों तथा प्रवृत्तियों में क्रांति लानी होगी। 
अतएव विद्वानू डॉक्टर ने लिखा कि हिंदू लोग भारत के रोमग्रस्त प्राणी हैं और 
जब तक हिंदू-समाज एक जातिविहीन समाज नहीं बनता, उसमें भ्रपनी सुरक्षा करने 
की शक्ति नहीं भ्रा सकती । ऐसी ग्रांतरिक शक्ति के बिना, हिंदुओ्रों के लिए स्वराज 
एक अन्य प्रकार की दासता की स्थिति सिद्ध हो सकती है । 


महात्मा गांधी ने उपयुक्त पुस्तक में निहित विचारों की कड़ी आलोचना 
की । गांधी द्वारा डॉ० अम्बेडकर पर अभ्यारोपण तथा डॉक्टर द्वारा प्रति-अ्रत्युत्तर, 
पुस्तक के भ्रन्त में दिए गए हैं जो बड़े ही रोचक हैं, जिन्हें पढ़कर गांघीवाद की 
सामाजिक भावना का पता लगता है । 


6 सन्‌ 939-40 के दौरान, भारत में संघ राज्य की स्थापना का विचार 
जोर पकड़ रहा था। ब्रिटिश राजनेताग्रों ने भारतीय रियासतों (राज्यों) को, 
प्रादेशिक सरकारों का जनतंत्रीकरण किए बिना, संघ में आवद्ध करने का प्रस्ताव 
रखा था जिसका डॉ* अम्बेडकर ने कड़ा विरोध किया क्योंकि प्रस्तावित संघ में 
राज्यों की स्वतंत्रता का हनन होता था | इसी विषय का विश्लेपण भअम्वेडकर ने 
अपनी पुस्तक फेडरेशन वर्सेज फ्रीडम” में किया है। इसके. माध्यम से, उन्होंने 
फेडरल स्कीम के श्रति विरोध में श्रपवी श्रावाज बुलन्द की । इस विषय प्र डॉ०७ 
साहब ने 'गोखले इन्स्टीट्यूड श्रॉफ पॉलिटिक्स', पृना, में भाषण दिया- था जो 
बाद में इस पुस्तक के रूप में प्रकाशित हुआ । 


डॉ० अम्बेडकर की दृष्टि से, प्रथम, वह प्रस्तावित संघ देश को स्वतंत्र 
बनाने की वजाय, स्वतंत्रता के माग को स्थाई रूप में अ्रवरेद्ध कर देगा। कारण 
यह था कि एक श्रोर ब्रिटिश भारतीय प्रतिनिधि स्वतंत्र होंगे, जव॒कि दसरी ओर 
राज्य के प्रतिनिधि ब्रिटिश प्रशासकों के हाथों में कठपुतली बनकर रहेंगे, क्योंकि 
ब्रिटिश प्रशासक राज्यों के महराजाग्रों को उनके द्वारा चुने जाने वाले प्रतिनिधियों 
के चुनाव में, उन्हें भ्रपन्ती इच्छानुप्तार निर्देशित करेंगे । दूसरे इस प्रस्तावित संघ 
में, सामान्य नागरिकता का कोई प्रावधान नहीं था। सभी स्थ्री-पुरुषों को राज्यों 
का ही नागरिक रहना पड़ता और इस प्रकार, संघीय सरकार उनकी समस्याओ्रों 
को सीधे नहीं सुलका सकती थी । फेडरल स्कीम की अपेक्षा, भ्म्बेडकर ते, एका- 
त्मक सरकार को अधिक पत्तन्द किया क्योंकि राष्ट्रवाद की भावना पैदा करना उस 
समय की मांग थी और इस भावना की जागृति संघीय सरकार की अपेक्षा 
एकात्मक प्रकार भली-भांति कर सकती थी । तीसरे, वह संघ भारत को संगठित 
भारत नहीं वना पाता क्योंकि राज्यों को यह छूट थी कि वे चाहें तो संघ में शामिल 
हों त्रधवा न हों । चौथे, वह संघ उत्तरदायी सरकार की स्थापना करने में तफल 
: नहीं होता, क्‍योंकि संघ की शक्तियां रक्षा और विदेशी मामलों पर लागू नहीं थीं। 
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वे ब्रिटिश सरकार के हाथों में थीं। अ्रत: इस प्रक्तार का संघ भारत में जनतंत्र 
स्थापित नहीं कर पायेगा । उलट जो कुछ जनतांत्रिक स्वतंत्रता है, उस्ते भी वह 
प्रस्तावित संघीय व्यवस्था नष्ट कर देगी | डॉ० प्रम्बेडकर द्वारा इस प्रकार क्के 
विश्लेषण से उस समय की राजनीति में एक तहलका मच गया । फलत: भारतीय 
नेताओं एवं विद्वानों ने उंतकी बड़ी प्रशंसा की और कहा कि डॉ० साहब ने अ्रपती 
देश-भक्ति का ठोस प्रमाण दिया है।..._ 


7... जनवरी ।943 में, ड़ॉ० ग्रम्बेडकर ने पूना में एम. जी. रानाडे के जन्म 
समारोह के उपलक्ष में एक व्याख्यान दिया जो आगे चलकर “रानाडे, गांधी एण्ड 
जिन्ना” के रूप में प्रकाशित हुभ्रा । पुस्तक की भूमिका में, डॉ० साहब ने वतलाया 
कि कोई भी व्यक्ति भ्रपने समय की स्थिति को तब तक अभावित नहीं कर पाता 
जब तक वह अपने उन सिद्धान्तों के प्रति प्रगाढ़ प्रेम और ग्रन्याय के प्रति घृणा 
का भाव न रखता हो, जिन्हें वह मानता है। उन्होंने लिखा है कि ''मैं भ्न्याय, 
दमन, झ्ाडम्बर तथा छुल-कपट को घृणा कंरता हूँ, और वे सभी मेरी घृणा के 
पात्र हैं जो इन बुराइयों से ग्रस्त हैं॥ मैं अपने श्रालोचकों को यह बतला देना 
चाहता हूँ कि मेरी घृणा की भावनाएं एक वास्तविक शक्ति हैं। वे उस प्रेम की 
श्रभिव्यक्तियां हैं, जो उन कार्यों के प्रति है, जिनमें मैं विश्वास करता हूँ ।” डॉ० 
साहब ने श्राशा व्यक्त की कि उनके देशवासी किसी दिन यह अवश्य महसूस करेंगे 
कि देश व्यक्ति से कहीं बढ़कर होता है। 


डॉ० अम्बेडकर ने महान्‌ व्यक्ति की धारणा का विश्लेषण किया और 
इसी सन्दर्भ में तीन सिद्धान्तों का मूल्यांकन किया। आॉगस्टाइन सिद्धान्त यह 
मानता है कि इतिहास देविक विधान-है जिसमें मानवता, युद्ध एवं दुःख के मध्य 
'चेलेते हुए, उस समय तंक कार्यरत रहती है जब तक अन्तिम नि्शाय का दिन नहीं 
था जाता | डॉ साहब ने कहा कि यह मात्र एक विश्वास है जिसे केवल धर्म शास्त्री 
ही मानते हैं। ब्वलें करे सिद्धान्त में, जो यह मानता है कि इतिहास भूगोल तथा 
भौतिकशास्त्र से निभितत है और माक्स के सिद्धान्त में कि इतिहास श्राथिक तत्वों 
-का परिणाम है, पर्णे सत्य नहीं मिलता । उनकी यह मान्यता कि ग्र-प्राण शक्तियां 
ही सब कुछ हैं प्रौर इतिहास के निर्माण में मनुष्यों की कोई भूमिका नहीं है, 
: दोषयुक्त. है। डॉ० साहब की' घारणा है. कि इतिहास के निर्माण में आदमी का 
महत्त्वपर्ण: स्थान है,' क्योंकि अंग्ति पैदा 'करने के लिए दो पत्थरों के टुकड़ों को 
रगड़ने के लिए सेवप्रथम श्रादमी ही' श्राया होगा । 
सैनिक नेतांश्रों की भी महात्‌ कहता क्रठिन है क्‍योंकि उन्होंने अपने राष्ट्रों 
की पहले से छोटा ही वेनाया और समाज को मोलिक रूप से प्रभावित नहीं क्रिया । 
कालइल ने ईमानदारी तथा निष्कपटता को मनुष्य के महान्‌ होने के गुण बतलाया । 
रोजबरी ने महान्‌ श्रांदमी उसे कहा जो दुनियां में एक महान्‌. प्राकृतिक या 
चमत्कारिक शक्ति बनकर .पैदा होता है, और शुद्धि का काम करता है। डॉ० 
अम्बेडकर ने इन सभी विचारों को .पूर्शात: सत्य नहीं माना। वे श्रांशिक रूप से- 
हो सही हो सकते हैं । उर्नको दृष्टि में, महान्‌ व्यक्ति वह होता है जो किसी महान्‌ 
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सामाजिक लक्ष्य से प्रेरित होकर समाज के लिए, एक कोड़े तथा शुद्धिकर्ता के रूप 
में काम करता है| वह स्रामाजिक बुराइयों का अन्त करने के लिए कटिबद्ध होता 
है । न केवल इस मानदण्ड की दृष्टि से, बल्कि किसी भी दृष्टि से, डॉ. अम्बेडकर 
ने कहा, रावाड एक महान व्यक्ति थे। रानाडे का जीवन सामाजिक अन्याय, 
सामाजिक वुराइयों और सामाजिक सुधारों के प्रति एक निरन्तर संधर्ष का जीवन 
था। रानाडे ने मानव अधिकारों के लिए संघर्ष किया; हिन्दू समाज के अ्रन्त:करण 
को, जो दूधित एवं रोगग्रस्त हो गया था, पुनर्जीवित किया । रानाडे ने सामाजिक 
जनतंत्र के वातावरण को पैदा करने में भ्रच्छी भूमिका अदा की । 


डॉ० अ्रम्पेडकर ने रानाडे की गांधी एवं जिन्ना से तुलना की और यह 
तक दिया कि दुनियां में ऐसे दो विरोधी व्यक्ति मुश्किल से ही मिल पायेंगे जो 
अपने घोर स्वार्थ या अहं में ड्वे हुए हों। गांधी एवं जिन्ना के लिए, वैयक्तिक 
प्रभुता प्रथम थी और संगठित देश का हित तो टंविल पर मात्र एक पटल के समान 
था । उनके लिए दोनों हो व्यक्ति अपने प्रशंसकों से घिरे रहते थे। उनका विचार 
था कि उनका चमत्कारिक व्यक्तित्व है और इसलिए, वे अपने को श्रकादय तथा 
निर्दोप मानते थे | इसी सन्दर्भ में, डॉ० अम्बेडकर ने तायक्न-पूंजा (हीरो-वर्शिप) 
को मिन्दनीय कहा क्‍योंकि वह समाज तथा देश के हितों के लिए हँ।निकारके होती 
है | यदि किसी नेता के प्रति प्रशंसा या कृतज्ञता प्रकट की जाये तो वह न्यायोचिंत 
हो सकती है; परन्तु किसी नेता का भ्न्धानुकरण किया जाये, उसे देवता मोना 
जाये भ्रौर उसे अकाट्य समझा ज-ये, वह उचित नहीं, क्योंकि उस नेंतों विशेष 
को बहुत सी गलतफहमियां हो जाती हैं जिनसे समाज तथा राष्ट्र दोनों का अंहिंत 
: होता है। इस प्रकार डॉ० साहव ने ग्रपत्ती उपयुक्त पुस्तक में महान व्यक्तियों की 
तुलना करते हुए सामायिक राजनीति तथा राष्ट्रीय आम्दोलन में व्याप्त गलत 
घारणाओं का अ्रच्छा विश्लेषण किया है।. 


8. दिसम्बर 942 में, अम्बेढकर को पेसिफिक रिलेशन्स कमेटी (यू एस.ए.) 
ने भारत में श्रछृतों की समस्या” विषय पर व्याख्यान देने के लिए श्रामन्त्रित किया । 
कमेटी का अधिवेशन क्यूवेक में सम्पन्न हुआ । डॉ० साहब उस भ्रथविशन में, बीमारी 
के कारण नहीं जा पाए। उनके स्थान पर श्री एन. शिवराज गए जिन्होंने उनके 
लेख को अधिवेशन में पढ़ा । यही लेख सन्‌ 943 में, एक पुस्तक : 'मि० गांघी 
एण्ड द एमेन्सीपेशन आफ अण्टचेविल्स' के नाम से प्रकाशित हुआ | 


इस पुस्तक में, डॉ« अम्बेडकर ने इस वात पर खेद प्रकट किया कि बद्यपि 
दुनियां के विभिन्न देशों में दासता, चेगार तथा दमन की स्थिति अ्रघिकतर समाप्त 
हो चली है, परन्तु भारत में छुप्राछूत की स्थित्ति ज्यों की त्थों बनी है। अछूतों 
पर नीच से नीच जुल्म ढाये जाते हैं। उनके साथ श्रमान्ुषिक व्यवहार होता हैं। 
उनका साथा भी तथाकथित उच्च वर्ण के लोगों को दूषित करता है। उनके 
रहने के स्थान गन्दे-सन्दे होते हैं। उन्हें वहीं रखा जाता है जहां पर्याप्त रोशनी 
त हो और जहाँ का सारा वातावरण ही श्रस्वस्थ हो। ऐसी स्थिति में, ब्रछतों 
को मानव अधिकारों से वचित रखा जाता है। यहाँ तक कि उनको शिक्षा पाते 
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का अधिक़ार भी नहीं है। सभी तरह पै-उन्हें अ्रद्ध-मानव की स्थिति में रखा जता - 
है और पशुओं से भी वदतर उनके साथ व्यवहार होता है। -.-- 


एक ओर तो ऐसी स्थिति थी अ्रछतों की भारत में, दसरी ओर ढकांग्रेत 

हिन्दू प्रोपेगेण्या इतना किया जा रहा था. कि भारत में मानों अछतों: की कोई 
समस्या ही नहीं थी । मानों. उनकी दासता, दमन, परेतंत्रता, अन्याय तथा शोपण 
संक्षेप में, छुम्राछत ही समाप्त हो गई हो। इसलिए, डॉ० अम्बेडकर ने अपने “ 
लेख के माध्यम से अमेरिकी लोगों को चेतावनी दी कि वे कांग्रेस हिन्द प्रोपेगेण्डा 
से भ्रमित न हों और कहा कि उन्हें यह स्वीकार करना चाहिए कि हिन्दश्नों द्वारा 
स्वतन्नता संग्राम उन करोड़ों लोगों की स्वतंत्रता का दश्मन नहीं बनेगा जिन्हें इस 
देश में प्रछतों के रूप में गिनां जाता है ! अछुतों को वे सभी अ्रधिकार प्राप्त हों 
तथा अन्य सुविधायें मिले जो भारत में अन्य सभी वागरिकों.को सुलभ हैं । 


9 '. डॉ भ्रम्बेडकर द्वारा. थॉट्स आ्रॉन पाकिस्तान”! उस समय प्रकाशित हुई 
जब भारत के विभाजन का प्रश्त विद्वानों एवं राजनीतिज्ञों के मन में काफी हलचल 
सचाए हुए था। वाद-विवाद के उस वातावरण में पुस्तक ने एक बम्ब का काम ' 
किया । पुस्तक इस विचार १२ श्राधारित थी कि हिन्दुओं की समृद्धि, शांति एव मुक्ति . 
भारत-के- विभाजन में ही निहित है। डॉ० साहब .ने यह तक प्रस्तुत्त किया कि 
किसी वितण्डा के बिना, मुसलमानों को एक राष्ट्र के रूप में स्वीकार किया जाना 
चाहिए क्योंकि उनका अपना धर्म, .भाषा, संस्कृति तथा स्वतंत्र समाज व्यवस्था 
है जो हिन्दुओं के धाम, भाषा, संस्क्रति तथा समाज व्यवस्था से पृथक्‌ हैं। डॉ० 
साहब ने हिन्द्म़ों को सलाह दी कि वे पाकिस्तान के जन्म से भयभीत न हों 
क्योंकि भ्राधुनिक दुनियां में किसी देश के शक्तिशाली होने में (या दो राष्ट्रों की 
सीमाए' मिलने से) भौगोलिक स्थितियों का ही मात्र हाथ नहीं होता । चूकि 
भारत के प्राकृतिक तथा अन्य ख्रोत पाकिस्तान से कहों बढ़कर होंगे, इस्तलिए 
पाकिस्तान के जन्म से भारत कमजोर स्थिति में. नहीं रहेगा। हिंदू सर्दाव 

. मुसलमानों की देशभक्ति पर सन्देह करते हैं, इसलिए ग्रह श्रच्छा होगा कि उन्हें 
पृथक्‌ राष्ट्र मानकर पृथक्‌ देश सौंप दिया जाये। लेकिन डॉ० साहब ने साथ ही 
यह भी सुझाया कि पाकिरंतान से, हिन्दुओं को ओर हिन्दुस्तान से मुसलतानों को 
पर्गत: ग्रदल-तदल कर दिया जाये ताकि साम्प्रदायिक दंगों का भय भी सदंव 
के लिए समाप्त हो जाये । जनसंख्या की अदल-वदल उसी श्रकार सभव हो सकती 
है जिस प्रकार टर्की, ग्रीस तथा बलग रिया में हुआ । 


* डॉ० अम्बेडकर ने ग्रपनी .पुस्तक में यह लिखा कि मुस्लिम समाज का 
प्रधान तत्व जनतंत्र नहीं है, वल्कि उनका धर्म है। उनक्ली राजतीति भी धर्म के 
अधीन है । मुसलमान लोग सामाजिक सुधार का हृदय से स्वागत नहीं करते । 
दरनियां भर में, उनकी स्थिति प्रप्रगतिशोील है। उनके लिए, इस्लाम ही सावे- 
भोमिक छार्म है। वह सभी लोगों के लिए और सभी स्थितियों में उपयुक्त है । 
लेकिन इस्लाम यां भाईचारा सावंभौमिक नहीं. है। इस्लाम-का भाईचारा केवल 
मुसलमानों तक॑ सीमित है। गेर-मुसलमानो' के लिए, दुश्मनी तथा घृणा के 


[245 


अलावा और कुछ-नहीं है.। मुसलमान लोग केवल उसी राष्ट्र के प्रति वफादार होते 
हैं, जहाँ का शासक मुप्तलमान 'हो। उसी को वे अपनी मातृभूमि मानते हैं। 
जहाँ का शासक मुसलमान न हो, वे उसे शत्रु की भूमि मानते हैं। इसलिए 
अपनी पुस्तक में, डॉ० अम्बेडकर यह सारांश निकालते हैं कि इस्लाम किसो भी 
सच्चे मुसलमान के लिए भारत को अपनी मातृभूमि स्वीकार करने की और 
हिन्द झो' को अपने समगे-सम्बन्धी मानने की कभी इजाजत नहीं देगा | अतिक्रमण 
की भावना मुसलमान का स्वभाव है। वह हिन्दुओं की कमजोरी का लाभ उठाने 
के लिए तत्पर रहता है श्रौर अपने को एक विशेष गुट में संगठित कर लेता है | 


थॉट्स ऑन पाकिस्तान” में यह भी माना गया है कि अब मुसलमात लोग 
एक नये जीवन के प्रति सजग हो गए हैं। उनमें एक राष्ट्र बनने का दृढ़ सद्धूल्प है । 
अभी तक भारत में, वे अपने को एक अल्पसंख्यक के रूप में समभते चले श्राए; 
परन्तु भ्रव उन्होंने अपने नये भाग्य के उदय को खोज लिया है| वह मुस्लिम तासमर 
होगा, जो इस नए भाग्य के सुनहले दिनों की ओर आ्राकपित नहीं होता । इस प्रकार 
पाकिस्तान को डॉ० साहब ने मुसलमानों के नए भावी भाग्य के रूप में चित्रित- 
किया | उन्होंने हिन्दुओं से भी पूछा कि बिगड़ती स्थिति में सज्भुठित भारत के लिए 
संघर्ष कहाँ तक न्‍्यायोचित हगेगा । यदि हिन्दू लोग विभाजन को स्वीकार करते हैं 
तो यह हिन्दुओं तथा मुसलमानों दोनों को एक दूसरे के अतिक्रमण के भय से मुक्ति 
दिला देगा | साम्प्रदायिक दंगे या दमत कोई स्थाई उपाय नहीं है । हिन्दुओं को 
घाहिए कि वे टर्की, ग्रीस तथा शभ्रन्य देगों के गम्भीर अध्ययन से लाभ उठाएं और 
भारत को हिन्दुस्तान तथा पाकिस्तान में विभाजित करके हिन्दू तथा मुस्लिम जब- 
समुदायों को पारस्परिक दंगों की विभीषिका से बचाए । 


किसी जहाज को सागर के बीचों-वीच ड्वने से वचाने के लिए यह आवश्यक है 
कि उम्रमें भरे अनुपयुक्त सामान को फेक दिया जाए | अतएवं एक सुदृढ़ केन्द्रीय सर- 
कार की स्थापना के लिए, भारत का विभाजन परमावश्यक है। अन्यथा जबरस 
भारत संघ की स्थापना के भयद्भूर परिणाम हो सकते हैं। उससे समस्त प्रगति में 
वाधा उत्पन्न होगी. भारत की स्वतन्त्रता की ग्राशाएं बिलकुल घूमिल हो जाएंगी । 
यदि इस बात प्र श्रधिक बल दिया कि भारत को अखण्ड रखना है तो यह उसका 
: दुर्भाग्य सिद्ध होगा। अखण्ड भारत कभी भी सद्भठित नहीं रह पाएगा क्योंकि 
साम्प्रदायिक दंगों का वीज अच्छी तरह जम चुका है। अखण्ड भारत से एक तीसरे 
पक्ष, ब्रिटिश शासन, का क्षमाघान भी नहों निकल पाएगा । हिन्दू एवं मुस्लिम हूँ त- 
वाद की बीमरी दिनोदिन बढ़ती रहेगी । भारत एक रोग्रग्रस्त राज्य बना रहेगा। 
ब्रत: वुद्धिमत्ता इसी में होगी क्रि भारत का हिन्दुस्तान तथा पाकिस्तान में विभाजन 
कर दिया जाए। विभाजन एक नये मार्ग को प्रशस्त करेगा और प्रत्येक देश अपने 
प्रनुसार अपने भाग्य का निरणय कर लेगा कि उसे स्वतस्त्र रहना है अथवा ब्रिटिश 
शासन का ही अद्भ बने रहना है । | 


उपयु क्त पुस्तक का प्रभाव बड़ा ही व्यापक हुआ । उसने कई हिन्दू राज- 
नीतिज्ञों के मस्तिप्क को छिन्नन*न्न कर दिया। लगभग एक दशक तक, डॉ० साहव 
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की पुस्तक ने भारतीय राजनीति को उत्तेजित व्नाएं रखा । मुसलमानों ने उसका 
स्वागत किया; परन्तु हिन्दुओं ने उसे निन्‍दा की दृष्टि (से देखा। शान्त मन से 
डॉ० साहब ने भारत के रोग का विश्लेषण किया । पुस्तक की सामग्री को इस ढंग 
से विवेचित किया गया है कि उसमें उनकी स्पष्टवादिता, सोमथ्य, ज्ञान, साहेंस एवं 
पद्धति की छाप मिलती -है। निश्चय ही, “थॉट्स झाँने पाकिस्तान! एक ऐसा ग्रन्थ 
है जिसमें ज्ञात एवं चिन्तन का समन्वित रूप मिलता है। उनकी पंद्धंति बड़ी ही 
' झाकषक है, वाक्य रचेना बड़ी रोचक है, उसका स्टॉइल थौड़ा कठोर है और अपने 
स्वरूप में चह बड़ी उंत्त जनात्मक पुंस्तक है। किसी प्रचार को वैज्ञानिक ढंग से 
प्रस्तुत करने की विधि उसमें निहित है। यह पुस्तक इतनी प्रसिद्ध हुई कि उस्ते 
महंत्त्वपूर्णा दस्तावेज की संज्ञा दी गई । थॉट्स श्रॉन पाकिस्तान पुनः सन्‌ 9435 में 
'पाकिस्तान और ह पार्टीशन श्रॉफ इण्डिया! शीर्षक के अन्तगंत प्रकाशित हुई । 
पुस्तक का ऐतिहासिक महत्त्व श्रव भी बहुत है । एक श्र नया अ्रध्याय उसमें जोड़ा 
गया था जिसे डॉ० श्रम्बेडकर ने बड़े ग्रच्छे ढहग से लिखा । 


0 जून, 945 भें, डॉ० अम्बेडकर का एक और महत्त्वपूर्ण एवं ठोस ग्रन्थ 
“व्हॉट कांग्र स एण्ड गांधी हैव डन टू द अण्टचेब्रिल्स” प्रकाशित होकर श्रा गया ।: 
विपय सामग्री में विंवादात्मक, स्टॉइल में उत्त जनात्मक, अपील में बड़ी प्रभावशाली 
महत्त्वपूर्ण सांख्यकी से परिपूर्ण और न्याय संगत युक्तियों से सुसज्जित, इस पुस्तक 
ने कांग्र स पार्टी पर एक बम्ब की तरह फूटने का-काम किया । ४ 


इस पुस्तक का प्रमुख विषय अछुतों की समस्यात्रों तथा' श्रंयोग्यताओ्ों का 
विश्लेषश हैं। यह भी उसमें विवेचित है कि किस प्रकार कांग्र स पार्टी ने ग्रछृतोद्धार 
की समस्या को अपने अन्‍य लक्ष्यों की प्राप्ति का साधन बनाया है। कांग्रस पार्टी ने 
प्रछतोद्धार को सन्‌ 97- में अपने कार्यक्रमों में शामिल किया; परन्तु जितना 
उसका प्रचार किया गया उतना काम नहीं हुआ । कांग्रेस पार्टी का लक्ष्य मूलतः 
यह नहीं था कि अछूतों की अयोग्यताश्रों तथा पीड़ाओं का वास्तविक ग्रन्त विया 
जाए; बल्कि यह था कि उन्हें राष्ट्रीय जीवन में एक प्रभावशाली पृथक तत्त्व विकसित 
होने से कैसे रोका जाए ताकिवे कांग्रेस पार्टी के लिए कोई खतरा न बन 2 । 
'वैयक्तिक दृष्टि से स्वामी-श्रद्धानन्द कहीं श्रधिक प्रशंसो के पात्र थे, क्योंकि उन्होंने 
अछतौड़ा र. ग्रान्दोलन में सराहनीय काम किया था । ' 
इस ग्रन्थ का महत्त्वपूर्ण भाग वह है जिसमें दलित वर्गों से यह निवेदन किया 

गया है कि वे-'गांधी एवं गांधीवाद' से सावधान रहें । डॉ० अम्बेडकर कै अनुसार 
गांधीवाद में कोई नवीन चीज़ नहीं है। वह ग्रामीण जीवन, जंगली जीवन 
तथा पशु जीवन की ओर एक मोड़ हे _ गांधीवाद आधुनिक संस्क्ृति एवं मशीन 
युग का कंट्वर विरोधी है। वह कह हू जीवाद का समर्थन करता है तो. कि 
थ्ाथिक खुशहाली का। गांधीवाद आधिक समानता 5 का समर्थक कतई नहीं है। 
वहे सामाजिक तथा आर्थिक दोनों दृष्टिकोणों से प्रतिक्रियावादी दशेन है । उसमें 
।. यदि द्भवुनिया में ऐसा कोई वादःहै जिसने लोगों को 


रातनवाद का-.नारा है है , 
व करने के लिए धर्मा को अफीम के रूप में प्रयोग . किया. है, उन्हें गलत. 
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घारणाओं तथा मूठ वायदों में फेंसाया है, वह ग्रांधीवाद है। ग्रांधीवाद अछूतों 
के साथ छल-कपट है। भ्रत्त: अम्वेडकर ने अछतों को ग्रांघीवाद से सावधाच रहने 
की कड़ी चेतावनी दी । 


डॉ० भ्रम्वेडकर ने अछतों की सामाजिक, राजनीत्तिक तथा धामिक स्थितियों 
का वड़ा ही रोचक वर्णन इस पुस्तक में किया है। अछतों को सभी दृष्टि से पृथक 
माना ही नहीं जाता, बल्कि उन्हें हिन्दू-समाज को मुख्य ज़ीवनधारा से अलग ही 
रखा जाता है। उच्च हिल्दुओं का अछतों के साथ कोई खान-पान, शादी-विचाह 
नहीं है। उनके वीच घामिक्र भाई चारे-की भावना का पूर्ण अभाव है । इसलिए 
अम्बेडकर ने युक्ति द्वौ कि यदि सामाजिक एवं घामिक्र दृष्टियों से अछूतों को 
पृथक्‌ रखा जाता है तो क्‍यों न उन्हें राजनीतिक दृष्टि से भी पृथक कर दिया 
जाए। क्यों न उन्हें राष्ट्रीय जीवन में एक पृथक तत्त्व माना जाए ? क्‍यों 
न उन्हें प्रथक-निर्वाचच का अधिकार स्वीकृत किया जाए ? इसी सन्दर्भ में 
डॉ० साहव ने कहा कि उनके आवास स्थान भी सवर्ण हिन्दुओं से पृथक कर दिए 
जाए ताकि वे अपनी एक नई दुनिया बसा लें। कांग्रेस एवं गांधी ने अछूतों की 
समस्या का कोई स्थाई समाधात नहीं ढू ढा, वल्कि अछु्तोद्धार का -ढोंग रचा ताकि 
उन्हें उतका निरन्तर समर्थन प्राप्त होता रहे और कांग्रस दल अपना उल्‍ल सीधा 
करता रहे । इसलिए श्रम्बेडकर ने प्रमेरिकी एवं ब्रिटिश प्रगतिवादियों से निवेदन 
किया कि वे भारतीय अनुदारवादियों के कथनों से भ्रमित न हों क्योंकि वे स्वतन्त्रता 
के नारे द्वारा न केवल अछूतों को वल्कि दुनिया को भी मूर्ख बना रहे हैं । कांग्रेस 
पार्टी या गांधी के लिए छुआछुत का उन्मूलन मात्र एक भज्च है, कोई कार्यक्रम 
नहीं है । गांधी चाहते -थे कि ग्रछृत हिन्दू समाज तथा धर्म में ही बने रहें और वह 
भी चोथे वर्ण (शूद्र) में | ग्रतएव गांधीवाद अछ्तों के लिए एक घोखा है । डॉ० 
साहव की पृस्तक में, गांधी को अछूतों का उद्धारक स्वीकार नहीं किया गया क्‍यों 
क्िगांधी के अछुतोद्धार प्रभियान में प्रोपेगेण्ा अधिक था। उसकी प्राड़ में, 
राजनीतिक स्वार्थों को पूरा करने का ध्येय था । जिसे डॉ० अम्बेडकर जैसे मनीपी 
ही भलीभांति. समझ पाए थे । 


!] सन्‌ 946 में प्रकाशित्त- हु वर द शूद्राज ? ', डॉ० अम्बेडकर की विद्वत्ता- 
पूर्ण तथा खोजपूर्ण पुस्तक है जिसे उन्होंने महात्मा ज्योतिवा फूले के ग्रत्ति 
सादर समर्पित किया है। महात्मा जी को वे” एक महाव्‌ सुधारक मानते थे 
क्योंकि महाराष्ट्र में उन्होंने सर्वप्रथम अछतों के लिए सकल स्थापित किए । यह ग्र'थ 
एक लम्बे परिश्रम तथा शोघ का परिणाम है। इसमें तथ्यों को बड़े ही रोचक 
ढंग से प्रस्तुत किया है | 

डॉ० अम्बेडकर ने, अपने इस. ग्रय में, शर्दों की उत्पत्ति के इतिहास का 
विश्लेषण किया है। शूद्रों का विशेष विवरण ऋणखेद के 'पुरुष-सुक्त' में मिलता 
है जिसमें यह कहा पया है कि ईश्वर ने समस्त मानव प्राणियों को चार बर्णों 
ब्राह्मगा, क्षत्रिय, शूद्र एवं वेश्य, में विभाजित किया । यह चातुर्वंरां व्यवस्था है जिसे 
सभी हिंदू प्रव पवित्र तब्रा अकाद्य मानते हैं। वह ईश्वर-कृत है । इस वर्णा-व्यवस्था 
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को सभी प्रकार की आलोचना तथा परिवर्तन से परे रखा गया ताकि उसका कोई 

विरोध न कर सके । डॉ० अम्बेडकर ने 'पुंसुष-सूक्त' को: क्षेपक माता और शब्रों को 

उन्नति को इस प्रकार रखा-- 250 

हल श्‌द्ों का; सूर्यवंशी जाति के आय समुदायों में, स्थान था ।-चे सूर्यवंशों 
आ्रायं जाति के ही लोग -थे.ग्रौर. इण्डो-प्रायंच समाज में, उन्हें क्षत्रिय माना 
जाता था। | |... : . 

2. एक ऐसा समय था जब ओआयंसमाज में केवल तीन>-ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वेध्य 
वर्ण थे। शूद्रों का कोई पृथक्‌ वर्ण “नहीं था। वे क्षत्रिय वर्ण के ही प्रभिन्न 
प्रग थे । प् ट , 

3 शूद्र नामक राजाश्रों तथा ब्राह्मण राजाप्रों के बीच निरन्तर संधर्ष बना रहता 
थां जिसमें अधिकंत्तर .ये सू्यवंशी क्षत्रिय ही विजयी होते थे । फलत: ब्राह्मणों 
का दमन कर दिया जाता था। उनको विभिन्न प्रेयोग्यताओं तथा अ्पमानों का 
शिकार होना पड़ता था । ह की 

4 लेकिन कभी-कभी ब्राह्मणों के अनुकूल भी समय आता था, जव ये ब्राह्मण 

लोग अपने अपमानों का बदला लेने की इच्छा से, सूर्यवंशी क्षत्रियों का उपतयन 
संस्कार नहीं करते थे । उस समय उपनयन संस्कार इतना महत्त्वपूर्ण था कि 
उसके बिना किसी भी आय समुदाय का जीवन पतित समझा जाता था । उप- 
तयन संस्कार व्यक्ति का दूसरा जन्म समा जाता था ।. 

:६ उपनयन संस्कार ही सूयंवंशी क्षत्रियों के लिए अभिशाप सिद्ध हुआ। जब उनके 
“लिए यह संस्कार नहीं किया गया तब उन्हें सामाजिक दृष्टि सेपतित माना 
जाने लगा । फलतः उनका सामाजिक स्तर वैश्यों से नीचा हो गया और उन्हें 
शूद्र (अपवित्र) माना जाने लगा। इसे प्रकार, चौग्रे वर्ण की उत्पत्ति हुई । 


- 'शद्र' शब्द की : उत्पत्ति मात्र शाब्दिक नहीं है-। उसका - ऐतिहासिक सम्बंध 
है । प्राचीन युग में 'सूदाल” नाम का राजा था जो झआाय॑ -सूर्यचेंशी था। ये भार 
सूर्यवंशी क्षत्री बड़े ही बुद्धिमात, चतुर तथा साहसी थे जिनसे. ब्राह्म श, पुरोहित तथा 
राजा ईर्ष्या रखते थे । उनके लिए उपनयन पंस्कार फिर भी होता था श्रौर उन्हें 

' दैशयों से उच्च सामाजिक स्तर .पर रखा जाता था। उपचयन संस्कार उत्त समय 
समाज में . सर्वोच्च संस्कार था जिसका ने होता समुदाय विशेष के लिए अ्िशाप 
था । सूंदास राजा ने: "ब्राह्मणों को अन्याय तथा शोपण करने के लिए पतपते जद्दी 
दिया था। ,इसलिए समस्त ब्रहाण वर्ग उससे ईए्या रखता था। कालांतर में, 
जब सूदास राजा भी कमजोर हो गया श्रौर उधर ब्राह्मणों को भ्रवस्तर भिला, 
उन्होंने सृदास राजा की झाने वाली संत्तानों का उपनयन संस्कार बंद कर दिया । 
उपनयत संस्कार के श्रमाव में, - उन्हें प्रपवित्र कहा जाने लगा। अपवित्रता को 
शरद! शब्द के साथ जोड़ दिया गया । शूद्रों को घृणा की दृष्टि से देखा जाने लगा 
्रौर इस प्रकार सूदास राजा की सूय॑वंशी संत्ात चातुर्वे्ण व्यवस्था के चौथे स्तर 
पर रख दी गई ; संक्षेप में, ग्राज जिन्हें शूद्र कहा जाता है, वे सूर्यवंशी आय क्षत्रिय 
लोग थे नव -- ५92०2 | 
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2. संविधान-सभा के समक्ष अपने संवैधानिक विचार प्रस्तुत करने के लिए, 
डॉ० प्रम्बेडकर ने मार्च 947 में एक स्मरसा-पत्र 'स्टेट्स एण्ड मॉमनोर्टीज! नाम 
से प्रकाशित करवाया जिसमें उन्होंने यह प्रस्तावित किया कि जिन चुनाव क्षेत्रों में 
मुरक्षित स्थान है वहां पृथक-तिर्वाचन प्रगाली हो और अन्य क्षेत्रों पें सयुक्त प्रणाली 
का ही प्रयोग किया जाए। इस छोटी सी पुस्तक में भारतीय संघ के लिए, संवेधा- 
निक् प्रारूप प्रस्तुत किया गया है | पुस्तक बड़ी ही रोचक एवं शिक्षात्मक है, जिसमें 
प्रम्बेडकर के राजनी लिक-दश्शन का परिचिय मिलता है । 


'स्टेट्स एण्ड मॉयनोर्टीज! में, अ्रम्बेडकर ने मूलतः समाजवादी व्यवस्था का 
प्रारूप तैयार किया था । 'राज्य-समाजवाद' में उवकी आस्था थी । 'राज-समाजवाद 
भारत में शीघ्रत्तः श्रौद्योगीकरण के लिए परमावश्यक है । निजी जोखिम ऐसा 
नहीं कर सकता और यदि उसने ऐसा किया भी, तो वह उन श्राथिक ग्रसमानतागञ्रों 
को पैदा करेगा जिन्हें निजी पूंजीवाद ते यूरोप में उत्पन्न किया है। भारतीयों को 
इससे सावधान रहना चाहिए । चकबन्दी तथा खेतिहर कानूनों का निर्माण भी 
लाभकर सिद्ध नहीं होगा । उनसे कृषि क्षेत्र में कोई खुशहाली नहीं भ्रा सकती । 
भारत में रहने वाले करोड़ों श्रछतों को न तो चकवन्दी से लाभ होगा झऔर न ही 
क्ृपषि-कानूत उनको सहायता कर सकते हैं क्योंकि प्रधिकतर वे भूमिहीन मजदूर हैं । 
केवल सामूहिक फार्म ही उन्हें लाभकर हो सकते है । 

. यह मानते हुए कि ग्राधारभूत उद्योगों का स्वामित्व राज्य-के हाथ में हो; 
प्रम्बेडकर ने लिखा : “इन्श्योरेन्स भी राज्य के हाथ में होनी चाहिए । कृषि को 
राज्य उद्योग बनाया जाए। सारी कृषि भूमि राज्य के हॉथ में हो झ्ौर उप्ते जाति 
या धर्म के भेदभाव के विना गांव वालों को सौंपा जाए एक ऐसे ढज़ू से कि न 
कोई जमींदार रहे, त किरायेदार और न ही कोई भूमिहीत मजदूर ।” दे 


इस प्रकार डॉ० अम्बेडकर ने प्रपनी प्रुस्तक में समाज की समाजवादी रूप- 
रेखा प्रस्तुत की । साथ ही, उन्होंने यह आग्रह भी किया कि राज्य संमाजवाद को 
सविधान की धाराओं द्वारा स्थापित किया जाए ताकि विधायिका तथा कार्यपालिका 
के सामान्‍य कार्य, उन्हें परिवर्तित न कर सर्के । राज्य समाजवाद का व्यावहारिक 
रूप संसदीय जनतन्त्र द्वारा लाया जाना चाहिए क्योंकि संसदीय जनतन्त्र समाज के 
(लिए सरकार की न्यायोचित व्यवस्था है। केवल इसी पद्धति द्वारा हम तीन महत्त्व- 
पूर्ण लक्ष्यों की प्राप्ति कर सकते हैं भ्र्थात्‌ समाज की स्थापना, संसदीय जनतन्‍्त्र को 
बनाए रखता और तानाशाही की उपेक्षा, सभव हो सकेंगे । “लेकिन यदि जनतत्त्र 
को 'एक व्यक्ति, एक मूल्य के सिद्धान्त दक जीवित रखना है तो संविधान के कानूनों 
द्वारा न केवल राजनीतिक ढांचे के स्वरूप एवं संरचता का निर्धारण होना चाहिए 
बल्कि समाज के आथिक ढाँचे के स्वरूप एवं संरचना का भी निर्धारण हो ।” झ्त- 
एवं संविघान ढवारा समाज के राजनीतिक एवं आशिक स्वरूप का निमस्णि किया 
जाना चाहिए । 


डां० साहव ने राज्य समाजवाद के साथे मौलिक अधिकारों, विशेषकर जन- 
चन्त्र, समानता तथा स्वतन्द्रता को जोड़ने का प्रयास किया । उचकी झास्था समाज- 
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वाद में भ्रवश्य थी, पर वैयक्तिक स्वतन्त्रेता के विरोध में वंहे नहीं थें। इसलिए 
राज्य समाजवाद की उनकी घारणा, मानव समाज की तीन आ्राथिक प्रक्रियाओं पर 
भ्रधिक बल देती है 
। समाज के निर्धन वर्गों की मांज्धों तथा ग्रांवश्यकेताओं की पूंति करने के 
लिए; भ्राधारभूत उद्योगों का राष्ट्रीयकेरणंं किया जाएं ओ्रोर समस्त कृषि 
योग्य भूमि को राज्य के अधिकार में लाया जाएं; े 
समस्त उत्पादक सखत्रीतों का स्वार्मित्व राज्य के हाथों में हो, और 
3 जाति तथा धर्म के भेदभाव के बिना, .उंत्पादित वस्तुश्रों का वितरण सभी 
वर्गों के लोगों में न्‍्यायोचित ढेड़ से हो । 


83. संन्‌ 948 में प्रकाशितं---'द॑ अ्रण्टेचेबिल्स', डॉ० अ्रंम्बेडकर की एक और 
खोजपूरां कंति है जिसमें उन्होंने छुश्राछत के विकास का प्रारम्भ 400 ए० डी० से 
मानां है| छूँश्राछृत की उत्पत्ति को, उन्होंने बौद्धधंर्म एंवं ब्राह्म॒रावांद के बीच संघप 
के साथ जोड़ो है'। पुस्तंक में, उनके विचार, भाषा तेथा तक की शक्ति का प्रमाण 
मिलता है। विषेय का विश्लेषण बड़ा ही सरल एवं स्पष्ट है। पस्तक में इतिहे।स 
की खोई हुई कंड़ियों का जोड़ा है जिनेसे डॉ० साहब ने नंवीन निष्कर्षों का अंबतरण 
किया है | ; 


पुस्तक में छुआछूत की उत्पत्ति के. सिद्धान्तों का मूल्यांकन मिलता है । दो 
प्रमुख सिद्धान्त सामान्यतः पाएं जाते हैं : () छुग्राछत की उत्पत्ति का जातिगत 
सिद्धान्त (रेसियेलंथ्योरी) तथा (2) छुम्राछत की उत्पत्ति का पेशेगत सिद्धान्त । 
प्रथम सिद्धान्त यह मानता है कि अ्रछते गरं-आय तथा गर-द्रविड़ लोग थे | वे यहां 
के आदिवांसी थे, जिन्हें द्रंविंड च्ोगों ने परांजित करके दास बना लिया और 
कालान्तर में, वे श्रछ्छेत बने गए । दूसरा सिंद्धान्त यह मानता है कि जो लोग गरंदे 
पेशे या धन्धघे करते थे, उन्हें श्रछ्ता बना दिया गया । अम्बेडकर ने इन दोनों सिद्धान्तों 
को स्वीकार नहीं किया । इसका कोई प्रमाण नहीं मिलता कि श्रछूते गैर-शभ्राये या 
गैर-द्रविड़ लोग थे, क्योंकि उनकी शारीरिक विशेषताएं अन्य भारतीयों से भिन्न 
नहीं है । यह कहना भी गलत है कि गन्दे पेशे करने वालों को श्रछृत बना दिया । 
जिन्हें गन्दे पेशों की संजा दी जाती है; उन्हें दुनिया के सभी समाजों में किया जाता 
है। यदि वही छुआ्लाछत का कारण हीते तो निश्चय ही, भ्रेन्य समाजों में भी अछत 
होते; लेकिन ऐसे. नहीं मिलता । केवल भौोंरंत में ही श्रौर वह भी हिन्दू समाज में 
अछत पाए जाते हैं । 
डॉ अम्बेडकर ने, अपनी पंस्तेंक में, अ्रपने द्वारा ग्रतिपादितं दो विचारों 
को छुम्नाछंत की उत्पत्ति का कारंण बतलाया 
] बॉद्धिधर्म के प्रति ब्राह्मणों द्वारा घृणा की भावना पंदा करना छूँग्राछूत का 
कारण बना और 
2 मौमांस-खाना छुआछूत की उत्पत्ति का कारण बना । 


बौद्धधर्म के पूर्व, ब्राहोण लोग गौंमांस खाते थे। भगवान्‌ बुद्ध के श्रागमन 
से, जीवों के प्रति दया की भावना पैदा हो गई झौर पंशु-बलिदान को श्रनेतिक' 
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कृत्य माना जाने लगा । बौद्धधर्म का जितना ही प्रचार एवं प्रस्तार हुआ, उतना 
ही ब्राह्मण-दध्र्म का महत्त्व घटा । फलत्त: ब्राह्मणों के मन में बोद्धों के प्रति बैर तथा 
ईर्ष्या हो गई और वे सदेव बदला लेने पर उत्तारू रहने लगे । ब्राह्मण समाज में 
जिन घुमककड़ लोगों के लिए कोई स्थान तथा प्र म नहीं था, वे वौद्ध हो गए और 
श्रच्छी तरह जीवन-यापन करने लगे। ब्राह्मण लोग इनसे ईर्ष्या रखने लगे । उधर 
गह ग्राएचयं की वात थी कि ब्राह्मणों ने गौमांस खाता त्याग दिया | इतना ही नहीं, 
उन्होंने गाय को 'पुवित्र पशु” घोषित कर दिया । ऐसा करने में, ब्राह्मणों का यही 
लक्ष्य था- कि अपनी खोई हुई प्रतिष्ठा को पुनः प्राप्त किया जाए। उन्होंने भगवान्‌ 
बुद्ध की शिक्षाम्रों का अनुकरण भी प्रारम्भ कर दिया। सभी: वोद-भिक्षओों ने 
गोमांस त्याग दिया था, पर बौद्ध उपासक ऐसा नहीं कर पाए, क्योंकि वे निधन थे 
प्रौरन ही उनके पास कृषि योग्य भूमि थी। मज़बूरत उन्हें गोमांस खाना पड़ा । 
ब्राह्मणों ने इस कमजोरी का लाभ उठाकर, उन्हें घृरिएतत तथा पतित कहता आरम्भ 
'कर दिया। कालान्तर में, उन्हें ग्रछत कहा जाने लगा। 


छम्माछतं की उत्पत्ति से सम्बन्धित विचारों की, डॉ० अम्बेडकर ने निम्न 
ढद्ध से प्रस्तुत किया है-- 

। हिन्दुओं तथा अछूतों में कोई जातिगत भेद नहीं है; 

2 छप्माछूत: की उत्पत्ति के पूर्व हिन्दुओं तथा श्रछूतों के बीच मूलतः भेद 
कवीला लोगों- तथा 'बिखरे लोगों” के रूप में था। दोनों- ही कवोलों के 
रूप: में, एक दूसरे से भिन्न थे.। कालान्‍्तर में, ये बिखरे-लोग ही अ्रछतों 
में परिशणत हो गए; 

3 छग्राछत का कोई जातिगत आ्राधार नहीं है भ्ोर न ही. उसका सम्बन्ध गरस्दे 
पेशों से 

4. केवल दो कारणों से छम्माछत की उत्पत्ति हुई 
(अर). बौद्धों के रूप में बिखरे लोगों के प्रति ब्राह्मणों द्वारा ग्रपमान तथा 

... घुणा, और 
(व) बौद्धों के रूप में बिखरे लोगों. द्वारा गोमांस खाने की ग्रादत को 
निरन्तर बनाए रखना.। 


]4 'थॉट्स ऑन लिग्विस्टिक स्टेट्स! ([955) में, डॉ० भ्रम्वेडकर ने इस प्रकार 
राज्यों के भाषाई- गठन का चित्रण किया है जो भारतीय संघ में प्रावश्यक था । 
उन्होंने 'एक राज्य, एक भाषा' के सार्वेभौमिक सिद्धान्त को स्वीकार किया । जहाँ- 

जहाँ इस सिद्धान्त का उल्लंघन किया गया, वहाँ-वहाँ राज्य के लिए खतरा पंदा 
हो गया,। बहुभाषपी राज्य कमजोर होता है । भ्रतः भारतीय राज्यों के गठन में 
“एक भाषा, एक राज्य” के त्तियम का पालन करना, श्रत्यधिक लाभकर सिद्ध होगा । 


कोई राज्य, डाँ० साहब के अनुसार, लोगों की- पारस्परिक सदभावना पर 
आधारित होता है। यह एकत्व की भावना है। जिन- लोगों में यह भावना होती 
है, वे सद्भठित हो जाते हैं और झाधथिक तथा सामाजिक भेदन्नावों. को भुलाकर वे 
शास्तिपुर्वक रहने का प्रयत्व करते हैं। भ्रतएव यह भावना, एक राज्य, एक भांपा, 
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एक जनतांत्रिक तथा सुदृढ़ राज्य की आ्राधारशिला है। इसके ग्रतिरिक्त, डॉ० अस्पे- 
डकर ने दो प्रौर कारण प्रस्तुत किए, इस समर्थन में कि 'एक राज्य, एक भापा' 
का नियम क्‍यों श्रच्छा है :, 2 € 
, 4, जनतत्त्र में, भाईचारे की भावना परमावश्यक है । जनतस्त्र में, भाईचारे 
_. +. क़ी भावना के साथ-साथ विरोध भी आवश्यक होता है। विरोध के बिना 
कोई जनतन्त्र कार्य नहीं कर सकता । बहुभाषाई राज्य में, यही जनतांत्रिक 
विरोध, शत्रुता का रूप धारण कर सकता है। भाषाई दंगे भी हो सकते 
हैं | भाषाई राजनीति एवं नेतृत्व भी उभर सकता है और प्रशासन में भेद- 
भाव पैदा हो सकता है। अतएव इन वुराइयों से बचने के लिए, एक 
5. भाषाई राज्य की स्थापना कहीं अधिक उपयुक्त है। ' । 
2. एक भाषाई राज्य जातिगत एवं सांस्कृतिक भगड़ों का एकमात्र उपाय है। 
यदि एक ही राज्य में विभिन्न भाषाग्रों के बोलने वाले हों, उनके सांस्कृतिक 
मूल्य भिन्न हो, तो यह स्वाभाविक है कि उनमें भगड़े-फसाद ब्रवण्य 
हो गे । प्रशासन, राजनीति तथा शिक्षा में, प्रथक्‌-पृथक दिशाश्रो' में जाने 
का प्रयास करेंगे । चूंकि उन्तके जातिगरत एवं सांस्कृतिक हित प्रलग-ग्रलग 
हो गे, उस राज्य में शान्ति-व्यवस्था की सम्भावनाए कम होगी | इसलिए 
एक मिश्चित राज्य सरदेव दोनो' पक्षो' के लिए, खतरा बना रहेगा। दोनो' 
एक दूसरे पर अपना प्रभुत्व स्थापित करने का यत्त करेंगे । इस खतर 
को कम करने के लिए, 'एक राज्य, एक भाषा” के नियम को लागू करता 
अच्छा सिद्ध हीगा । 


उपयुक्त पुस्तक में डॉ० अम्बेडकर ने हिन्दी भाषा को सम्पूर्ण राष्ट्र की 
राजकीय भाषा बनाए जाने पर बल दिया, हालांकि वे क्षेत्रीय भाषाश्रों के विकास 
के विपक्ष में नहीं थे । एक भाषा राष्ट्र को सज्भठित रख सकती है श्रौर सम्पुर्ण 
राष्ट्र में शान्ति तथा विचार-संचार को श्राम्नान बना सकती है । शक अम्बेडकर 
की मातृ-भाषा मराठी थी. पर हिन्दी को उन्होंने प्रमुख स्थान दिया श्रौर कहा; 
कोई भी भारतीय जो हिन्दी भाषा को भाषाई राज्यों की राजकीय भाषा मानने को 
तैयार नहीं है उस्ते भारतीय कहलाने का अ्रधिकार नहीं है | वह प्रसली अर्थ में भार- 
तीय नहीं हो सकता, केवल, भोगोलिक अर्थ में वह अपने को झारतीय कह सत्ता 
है। क्षेत्रीय भाषाओं को सरकारी भाषाएँ. मानने से भारत को सज़ुठित राष्ट्र, भौर 
भारतीयों को-भारतीय प्रथम तथा भारतीय . श्रन्तिम, मनाने का ग्रादर्श घूमिल हो 


ज़ाएगा।”, , 7: | 

' भाषाई राज्यों -के अ्रतिरिक्त, डॉ० अंम्बेडकर मे इस बात पर भी बल दा 
कि छोटे-छोटे राज्यों का निर्माण किया जाए ताकि अल्प-संख्यकों ; के हिंतों को 
सुरक्षा आसानी से. की जा सके । यह आवश्यक नहीं कि एक भाषा बोलने वाले सभी 
लोगों तथा क्षेत्रों को एक. ही राज्य में मिला दिया जाए। हिंदी बोलने वालो को कई 
छोटे छोटे प्रांतों में, विभाजित. किया जा सकता है। उसमें (एक राज्य, एक भाषा 
का नियम तो बना ही रहेगा-और प्रल्प-संरक्षकों के हितों को सुरक्षा भी झासानी 
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से हो सकेगी | इसो दृष्टि से, डॉँ० अम्बेडकर ने बॉम्बे, उत्तर-प्रदेश, मध्य-प्रदेश, 
बिहार, पंजाब, आदि प्रदेशों के विभाजन का विचार प्रस्तुत किया था। वॉम्वे राज्य 
तो गुजरात त्तया महाराष्ट्र प्रदेशों में बट, गया | उघर पजाव भी हरियाणा तथा 
पंजाब में विभाजित हो गया । उत्तर-प्रदेश तथा मध्य-प्रदेश जैसे बढ़ें-बड़े प्रान्त श्रव 
भो विद्यमान हैं। उन्हें छोटे-छोटे राज्यों में विभाजित करवाने की मांग मिरन्तर 
बनी है, क्यों कि इतने बड़े प्रदेशों में क्षेत्रीय हिंतों की सुरक्षा नहीं हो पाती और 
प्रशासन भी कारगर सिद्ध नहीं हो पा रहा है। 


5 डॉ“ अम्बेडकर द्वारा कुछ ऐसे लेख (प्रकाशित तथा टाइप्ड पेपस) हैं जो 
साहित्यिक एवं विषय को दष्टिसे बड़े महत्त्ववृर्ण हैं, जंसे (५) लेवर एण्ड पालि- 
वामेण्ट्री डिमाँकसी (943), (2) कम्यूतल डेडलॉक एण्ड ए वेटू साल्व इट 
(954), (3) बुद्ध एण्ड दि फ्यूचर ग्रॉफ हिंज रिलीजन (!95. ), (4) फ्यूचर- 
आफ पालियामेण्ट्री डिमॉंक्रेसी (95), (5) एसेन्शियल कन्डीशस्स- प्रीसीडेण्ट फॉर 
दि सकक्‍सेसफूल वकिज्ध श्रॉफ डिमॉक्रसी (95), (6) लिग्विस्टिक स्टेट्स नीड 
फॉर चेक्स एण्ड वेलेन्सेज (953), (7) माइ पर्सनल फिलॉस्फी (954), और 
(8) बुद्धिज्म एण्ड कम्यूनिज्म (956), इन सभो लेखों तथा व्याख्यानों में राज- 
नोति-दर्शत से सम्बन्धित रोचक . सामग्री निहित है। डॉ० साहब के मूल दर्शन की 
फ्रांकियाँ इनमें स्पष्ट रूप से विश्लेषित हैं । 


संसदीय जनतंत्र में श्रम तथा श्रमिकों की क्‍या स्थिति हो, ऐसा विवेचन 

: हमें, डॉ० प्रम्बेडकर के प्रथम लेख में मिलता है। दलितों के लिए कुछ सुरक्षित 
स्थानों को लेकर; स्वतंत्रता संग्राम के आन्दोलन तथा राजनीति में एक वहुत बड़ा 
गत्तिरोध पैदा हो गया'था जिसके समाधान हेतु उन्होंने अपनी ट्वितीय छोटी सी 

: पुस्तक में विचारों को प्रस्तुत किया। अपने तृतीय लेख में डा० श्रम्वेडकर ने सच्चे 
धर्म की चार कसौटियो' का विग््लेपणा क्रिया। उनकी दूष्टि में अन्य धर्मों की 
तुलना में वौद्धवम ही सच्चा धरम! है जिसका सीधा सम्बन्ध समाज, मनुष्य, नेति- 
कता एवं बौद्धिकता से है । चोये .लेख में, भारत में संसदीय व्यवस्था के भविष्य 
की संभावनाग्रों पर विचार-विमर्श किया है और अपने पांचवें लेख में, डॉ० साहव 
ने जनतंत्र की सफलता -के लिए, कुछ पूर्व-शर्तों को परमावश्यक बतलाया है जैसे 
सत्ता में परिवत्त-न होता रहे श्र्थात्‌ एक ही दल के हाथों में सत्ता निरन्तर न बनी 
रहे, स्वस्थ विरोधी दल या विरोध हो, प्रशासनिक कानून के समक्ष समानता का 
व्यवहार हो, संवैधानिक नेतिकता का पालन किया जाएं, निष्पक्ष चुनाव हो, और 
समाज में जन चेतना हो । छठ छेख में, डा० साहब ने भाषाई राज्यों की झ्राव- 
श्यकता पर बल दिया है। अपने वेयक्तिक दर्शन के अन्तर्गत, उन्होंने श्रपने समाज- 
दर्शन की मौलिक मान्यत्ताप्रों का विवेचन किया ओर कहा कि उनके दशंन के मूल 
तत्त्व स्वतंत्रता, समानता तथा भ्रातृत्व हैं। उनका समाज-दर्शन वर्खाश्चन्न धम का 
निषेध करता है। समाज में रहने वाले मानव प्राणियों के बीच सम्वन्धों का मूला- 
धार कानून को गपेक्षा नेतिकता कहीं प्रधिक व्यापक है। अऋातृ-भाव ही सामाजिक 
जीवन का ग्राधार है बुद्धिज्म तथा केम्यूनिज्म में, डा० साहब ने भगवान बुद्ध 
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व्‌ काल. माक्‍से के दर्शनों का एक तुलनात्मक- अष्टययन .प्रस्तुत .किया है. जो दार्शनिक 

एट से, वड़ा ही गूढ़ एवं गम्भीर है। सावस, की कई प्ान्यत्ताएँ डा० साहव 
ने स्वीकार की, पूर बुद्धचादी. प्रार्ग . ज्यक्तिगत तथा सामाजिक दोनों, द षिट से, उन्हें 
सबसे, झ्धिक पसन्द श्रागा । वह भगवान्‌ बुद्ध के सच्चे प्रतुयायी. एवं भक्त हो गए 
झौर एक ऐसे ग्रन्थ की . रचना की जिसमें बुद्ध के दर्शन तथा धर्म' को नए ढंग से 
प्रस्तुत. किया गया है। 


महान्‌ ग्रन्थ की रचना : 

डा» अम्बेडकर की पूर्व-उल्लिखित पुस्तके' नि.सन्देह महत्वपूर्ण हैं, पर उनसे 
भी भ्रधिक महत्त्वपूर्ण एवं चिरस्थाई ग्रन्थ; (दि बुद्ध एण्ड हिज् धम्म' है जो उनकी 
मृत्यूपरान्त सन्‌ 957 में प्रकांशित हुआ: । यह एक स्मारकीय एवं विशाल ग्रन्थ है। 
इसके श्रन्तगंत डा० साहब ने वौद्धधम को, अपनी बौद्धिक विवेचना सहित, 
नए ढंग से विश्ल पिंत किया है। ग्रन्थ निष्पक्ष, स्पष्ट एवं सरल है। उसकी भाषा 
ग्रोजस्वी एवं सारग्ित है | ग्रन्थ में, विद्वान डॉक्टर की प्रतिभा और व्यक्तित्व की 
छाप है। बीद्धिक युक्तियों से वह सुसज्जित है। प्रत्येक महान्‌ ग्रन्थकार की भांति, 
भगवान्‌ बुद्ध एवं उनका धम्म' में, डा० श्रम्वेडकर के व्यक्तित्व एवं दर्शन का 
समन्वित रूंप निहित है.। वोद्ध विद्वानों, देशों श्र संस्थाग्रीं ने उनके इस ग्रन्थ का 
हादिक स्वागत किया है । 


यह ग्रन्थ, कई. मौलिक प्रश्नों, को प्रस्तुत करता है जिनका डा० श्रम्वेडकर 
ने बड़ी बुद्धिमत्ता के साथ उत्तर दिया है-। सर्वेप्रेथम; उन्होंने हीनयान तथा महायान - 
में विभाजित वौद्धधर्म, को कोई महत्त्व नहीं दिया। बौद्धधम, भगवान्‌ बुद्ध का 
धम्म, एक ही है.। दाशेनिक व्याख्याएं भिन्न हो सकती हैं ।,धम' के रूप में, वौद्ध- 
धंम: एक ही है । दो. बीद्ध धम होता संभव नहीं है । 

पहला प्रश्न डा० अम्बेडकर ने बुद्ध के जीवन से सम्बन्धित उठाया है । बुद्ध 
मे प्रव्नज्या क्यों ग्रहण की ? परम्परागत कथन कि सिद्धाथ गौतम ने एक वृद्ध पुरुष 
एक रोपी व्यक्ति तथा एंक मुद की लाश को देखा, इसलिए घर को छोड़कर चल 
गए । डा० साहव मे इसे स्वीकार नहीं किया, वल्कि उन राजनीतिक एवं सामाजिक 
परिस्थितियों को उत्तरदायी बतलाया जो उस समय उनके समक्ष उठ खड़ी हुईं थीं,। 
सिद्धार्थ चुपचाप घर से निकलकर नहीं गए, वरन अपने परिवार वालों की आ्राज्ञा 
लेकर, उन्होने घर-त्याग किया । उनके घर-त्याग की घटना को, डा साहब ने 
बड़े ही भ्राकर्षक एवं ऐतिहासिक ढग से प्रस्तुत किया है । 

दस्तरा प्रश्न यह हैं .कि विद्वानों ने श्रधिकतर यही लिखा है कि जीवन 
स्वभावत: दुःख है ।* इसे बौद्धधर्म की मूल मान्यता कहा गया है। यह कथन, वौद्घ- 
धर्म की जड़ पर ही कुठाराधात करता है क्यों कि जब्‌ जीवन ही, दुःख है, तो. जीते 
जी दु.ख का झन्त कैसे संभव होग। ? धर्म, का उहं श्य ही समाप्त हो, जाता है। इस- 
लिए. डा» साहव ने. इस तरह पढ़ा की गई उलभृन का - स्पष्टीकरण किया है । 
उन्होंने कहा कि बुद्ध ने जीवन. में ढु.ख की व्यापुकता को, स्वीकार कर उसका भ्रन्त: 
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करमे को मांग प्रस्तुत किया । जीवन स्वेर्भावत: दु:ख है, ऐसा नहीं है, बल्कि जीवन 
में दु.ख है, ऐसा संमभना चांहिए । | 

तीसरा प्रश्न डा० अम्बेडकर ने आत्मा, कर्मा तथा पुनर्जैन्म को लेकर 
उठाया है क्योंकि न केवल बौद्ध विद्वानों वल्कि अन्य विद्वानों के मन में इन 
विपयों को लेकर बड़ी ग्रम्भोर भ्रान्तियां विद्यमान हैं । कुछ विद्वान मानते हैं कि 
बुद्ध ने आत्मा! को स्वोकार किया; परन्तु यह गलत है। उन्होंने किसी आत्मा 
को स्वीकार नहीं किया । श्रात्मा की प्रचलित धारणा का तो बुद्ध ने खण्डन किया 
था । पर “कर्म” और पपुनर्जन्म! के सिद्धान्त को उन्होंन स्वीकार किया | प्रश्त 
पैदा होता है, 'आत्मों ही नहीं तो कर्म कैसा ?' आत्मा ही नहीं तो एुनजेन्म 
कसा ?? निःसनन्‍्देह, ये बड़े ही टेढ़े एवं गम्भीर प्रश्न हैं, पर अम्बेडकर न, गहन 
अ्रध्ययंन के पश्चात, इनका उत्तर पूरे संद्धति के साथ दिया है। उन्होंनः यह 
गरमन के विचारों को बौदध घर्मा में उलंभा दिया गया । बौद्ध धर्म के इन विचारों 
को, डा० साहब ने, हिंन्दू धर्म के इनसे सम्बन्धित विचारों से. स्पष्ट किया हैं 
ताकि लम्बे समय से चली आ रही भ्रान्तियाँ दूर हो सकें । 


चौथा प्रश्न भिक्षु संघ से सम्बन्धित है। बुद्ध मे भिक्ष संघ को. स्थापना 
क्यों की ? क्‍या वह भिक्ष्‌ संघ को समाज से पृथक रखना चाहते थे ? अथवा उनका 
उद्देश्य शिक्षभ्रों के रूप में आदर्श समाज सेवक पेदा करना था ? भिक्षु सघ पर 
ही तो बौद्ध धर्म का अस्तित्व निभंर है| अतएव अम्बेडकर ने भिक्ष संघ के कर्त्तव्यों 
तथा आद्शों का विश्लेषण किया है ताकि बोद्ध भिक्षु सामान्य उपासकों के मार्ग 
दर्शक तथा भिन्र-दाशेनिक बनें । यदि भिक्षु अपने ही कल्याण में रत रहता है तो 
वह 'स्वार्थी व्यक्ति! है। भिक्षु का यह कत्त ब्य नहीं है । वह तो मूलतः समाज-सेवी 
है | भिक्षु की यही धारणा बौद्ध घर्में के आदर्श से मेल खाती है। इन बातों का, 
डॉ० साहव ने बड़ा विद्वत्तापर्ण , विवेचन किया है । 


डॉ० भ्रम्वेडकर ने सम्पण ग्रन्थ में, सिद्धार्थ गोतंमं-वोधिसत्व किसे प्रकार 
बुद्ध बने; धर्म दीक्षाओ्रों का श्रान्दोलन, बुद्ध ने क्‍या सिखाया, मंजहँेब एवं धर्मे में 
प्रन्तर, भिक्षू संघ की रूपरेखा एवं कर्तव्य, भगवान्‌ बुद्ध और उन्तके समकालीन, 
महान्‌ परिव्राजंकर क्री अन्ति चारिका और महामोनवे सिद्धार्थ गौतम, विपंयों कं। 
विंशंद विवेचन किया है। इन्हीं विंपेयों के अन्तर्गत डॉ० साहब ने, धर्म क्‍या है ? 
भ्रधर्म कया है ? संदधर्म क्या है ? धर्म तंया नैतिकता, पुनंजन्म, कम; आत्मा, ईशवरे 
अहिसा, आदि धरारणाश्रों का स्पष्ट एवं सरल विश्लेषण प्रस्तुत किया है। हिन्द 
विद्वानों द्वारा बोद्धधर्म में आरोपित विचारों का उन्होंने खेण्डन क्रिया है ताकि 
दोनों धर्मों को एक कहने की भ्रान्ति का अन्त हो सकें । आधर्निक परिस्थितियों में 
मूल बौद्धंधर्म के विचारों तथा विश्वासों का वैज्ञानिक दृष्टिकोण, डॉ० अम्वेडकर ने 
स्पष्ट करने का प्रयास किया है । 


पांचवा प्रश्न, अम्बेडकर ने वोद्धधर्म में 'अहिसा' के विचार क्षो लेकर उठाया 
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है। इस धारणा को लेकर भो कई धश्रान्तियां फंली हुई है । उन्होंने अ्रहिसा के 
नाना अर्थों तथा व्यवहारों का विश्लेपएा कर, वौद्धधर्म में अहिसा की धारणा का 
स्पष्ट विवेचन किया है जो बुद्ध के मध्यम मार्ग से विलकुल मेल खांतां है। बौद्ध 
धर्म में प्रहिसा सिद्धान्त. को, उन्होंने हिन्दू तथा जैन धर्मों में तत्सम्ब्न्धितं विचारों 
से बिल्कुल भिन्न बतलाया है । बैद्ध हारा अ्रतिपादित प्रहिसा को श्रादर्श मध्यममार्मी 
है, जबकि इनका श्रहिसा का सिद्धान्त श्रतिवादी है। इस प्रकार श्रहिसा की नई 
व्याख्या, डॉ० साहब के महान ग्रन्थ में की गई. है । कप 5 ्ि 


दलित साहित्य के. प्रणेता : हे 

भारत में राष्ट्रीय आन्दोलन की तीत्रता के साथ-साथ, दलित चेतना, का 
श्राविर्भाव भी हुआ जिसे साहित्यिक स्वरूप एक ऐसे व्यक्ति ने दिया जो स्वयं दलित 
समाज से ही शोषरा एवं प्रन्याय के विरोध में उभर कर सामने श्राया । चह व्यक्ति 
डॉ० श्रम्वेडकर ही थे। उन्होंने प्रपनी पत्रिकाग्रों एवं पुस्तकों के माध्यम से, दलित 
चेतना को साहित्य तथा राजनीति से जोड़ा । दलित समाज की मूक-वाणी, चीख- 
पुकार, यातनापूर्णा जीवन को मुखरित करने वाले डॉ० श्रम्बेडकर को दलित 
साहित्य का श्रणेता कहा जाए तो प्रतिशयोक्ति नहीं होगी क्योंकि उनकी विचार- 
धारा के श्रन्तगंत दलित चेतना एंवं साहित्य की सशक्त रूप में श्रभिव्यक्ति हुई । 


प्राय: सभी युगों में, दलित चेतना तो थी ओर उसका . स्वरूप अ्रधिकतर 
नैतिक एवं 'श्राध्यात्मिक था; किन्तु सामाजिक तथा' राजनीतिक दृष्टि से स्वयं 
दंलितं समाज सुषुप्त एवं दिंशाविहीन रहा । दलितों के प्रति संवेदना श्रकट करते 
हुए, भ्रन्य लोगों ने उन्हें संभालने का प्रयत्त किया। लेकिन अ्रधिक रे हुआा 
नहीं क्योंकि उन्हें स्वयं अपने श्रस्तित्व का सही-सही ज्ञान नहीं था। वे प्रस्तित्व 
में होते हुए भी अपने को अस्तित्वहीन ही मानते रहे । फलत. डॉ० अम्बेडकर के 
पूंं, उनकी जो सामाजिक तथा झ्राथिक स्थिति रही, वह बड़ी ही दयनीय तथा 
चित्तनीय थी । राष्ट्रीय आन्दोलन के दौरान, जिस दलित चेतना को उठय हुआ, वह 
सामाजिक तथा राजनीतिक उत्थान के प्रति उत्कण्ठा में प्रस्फुटित हुई जो पहले 
कभी नहीं थी । दलित चेतना ने जो राजनीतिक * ग्राधार ग्रहण किया बह उसकी 
महत्त्वपूर्ण उपलब्धि थी क्योंकि उससे उसे व्यापक समर्थन मिला; श्र न-केवल 
प्रन्यों ने उस चेतना की सत्ता एवं महत्ता को पहचाना, प्रपितु स्वयं . दलित उठने, 
जागने तथा भिड़ने की प्रक्रिया में ग्रा खड़े. हुए ।-उनमें संघर्ष की तीब्र भावना पैदा 
हो गई । वे श्रपने अधिकारों की मांग. भर देश की धन सम्पत्ति में भी हिस्सा-बांट 
की बात करने, लगे | डॉ० अम्बेडकर नेतोन _कैवल कक को उनके हक 
का भ्रहसास करवाया, बल्कि उन्हें राष्ट्रीय धारा में एक वेशेष तत्त्व के र्प में सिद्ध 
कर दिया, झ्रौर कहा कि दलित इसी देश के मूल निवासी हैं जिन्हें यहाँ.की राज- 
नीतिक सत्ता,में न्यायोचित, स्थान मिलना चाहिए । ऐसी व्यापक एवं सशक्त -दलित 
चेतना का नेतृत्व डॉ० अम्बेडकर - ने किया । दलितों को 228 प्रान्दोलन की 
धारा से जोड़ने का श्रेय डॉ० साहब को ही जाता है। दलितों के राजनीतिक 


ग्रस्तित्व-का महत्त्व एवं मूल्य यहीं. से प्र।रम्भ हुझ्ना । 
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दलित अस्तित्व को निरन्तंर राष्ट्रीय चेतना, संघर्ष तथा आन्दोलन के साथ 
जोड़े रखना, कोई मामूली बोत नहीं थी। लेकिन डॉ० अम्बेडकर ने यह संभव 
“चना विया। उन्होंने न केवल यह सिद्ध कर दिया कि दलित जाग उठे हैं, अपितु 
दलितों को श्रव अधिक उपेक्षित नहीं किया जा सकता। यह उन्होंने मात्र श्रपने 
भाषणों से ही नहीं क्रिया, वेल्किं एक ऐसे साहित्य का सृत्रपात किया जिसने 
दलित चेतता को संघर्ष के मार्ग पर ला दिया। उसे बेचैन एवं आन्दोलित कर 
दिया ताकि वह पुनः सुषुप्त अवस्था मेंन चली जाए। डॉ० अम्बेडकर के विचार- 
'तनन्‍्त्र के अन्तर्गत ही दलित साहित्य का प्रादुर्भाव हुआ । उन्होंने अपने साहित्य में 
दलित, पीड़ित, शोफित और उपेक्षित समाज पर होने वाले भीषण श्रन्याय, शोपरा, 
:विषमता तथा विपन्नता को प्रकाशित कर, अपने दलित साहित्य की रचना की 
उनका दलित साहित्य दो रूपों में अ्रभिव्यक्त हुआ : विभिन्न पत्रिकाग्रों के माध्यम 
से और उनके ही मौलिक ग्रन्धों के द्वारा, जिनका पर्याप्त विवेचन अन्यत्र किया जा 
चुका है। उनका साहित्य मुख्यत्त:ः दो भाषाओ्रों, मराठो एवं अंग्रेजी, में मूलत 
प्रकाशित हुआ । 


॥ डॉ० अम्बेडकर के साहित्य को देलितं-साहित्य क्‍यों माना जाए ? उंतका 
साहित्य दलित चेतना का सतत्‌ स्रोत है । वंस्तुत: उनकां साहित्य समाज एंव 
राष्ट्र की स्थितियों का विश्लेषण प्रस्तुत करता है, पर उसके प्राण दलितोद्धार में 
ही ग्रन्तनिहित हैं । उनकी सभी रचनाझ्रों में भारत की श्रसहाय पददलित मानवतो 
को आर पुकार है। उन्होंने दलितों के मूक ऋन्‍दत को वाणी प्रदान की ग्रौर 
कुम्भकरणी नींद से युगों-युगों से अ्रवेतन सामाजिक व्यवस्था को फरकेकोर कर 
जागृत किया । उनके साहित्य में, भले ही वह अधिकतर अंग्रे जो में है, उपेक्षित, 
पीड़ित एवं प्रताड़ित अछूत वर्ग की झ्ावाज गू जती है। उनके साहित्य में, 'नायक- 
नायिका! वे नहीं हैं जो अ्नति-प्राक्ृृतिक शक्तियों में सम्पन्न हों; वल्कि वे नर-नारी 
हैं जो दीन-हीन, अनपढ़ एवं अस्पृश्य हैं; किन्तु वे व्यवस्था के.प्रति विद्रोह की आग 
अपने मत में संजोये- रहते हैं। उत्तके लिए, डॉ. अम्बेडकर ने अपने साहित्य में 
मुक्ति एवं समानता-के जो मंत्र सिद्ध किये वे अत्यन्त प्रभावपूर्ण थे। उनका साहित्य 
शक्तिम्िद्ध महामंत्र है जिसमें आ्रात्म-विश्वास -और दृढ़ता का समावेश है, तपस्या 
एवं पवित्रता का बल निहित है, शौर जिसमें दलितों को निरन्तर आन्रोलित 
करते रहने को क्षमत्ता विद्यमान है। इसलिए, उनका साहित्य दलित साहित्य का 
मूल प्र रक.रूप है । 


... दलित साहित्य का स्वरूप कुछ ऐसा है जिसमें जाति व्यवस्था, भ्रस्पृश्यता 
की भीपणत्ता, वंर्णाधारित ग्रन्थे, अन्यायपूर्ण परम्परा, ब्राह्मशवाद, पूंजीवाद, 
सामच्तवादं; निक्ृष्ट हिन्दू मनोवृत्ति के प्रति निरन्तर विंद्रोह भावना अन्तर्निहित 
है । उसमें टकराव तथा संघर्ष का चिंत्र विंशेष महंत्त्व रखता है । दलितों की 
वास्ती उसमें मुखरित होती है। दलित साहित्य, दाहे वह किसी भी भाषा में हो, 
डॉ० अम्बेडकर के साहित्य से प्रभावित हुएः विता नहीं रहता । चस्तुत: उनकी 
विचारधार के साथ, भाज का दलित साहित्य अपने अन्दर स्वयं-स्फूर्ति की अनुभूति 
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'कर रहा-है। दलित साहित्य के ग्रशेता के रूप में, डॉ७ अम्बेडकर दलित लेखक 

'कवि तथा कलाकार 'को निरन्तर प्रेरित एवं उत्साहित करते रहते हैं। दलित 

साहित्य, चाहेद्य में हो या पच्य में, वह जीणा-घ्ीणं भारतीय समाज -का नव-निर्वाण 

चाहता है जहां मान्वन्‍्मानव में श्रनुच्ित भ्रेद-भाव -नःहो, वर्णा तथा जाति का 

श्रातंक नही, दलितों के प्रति घुणा और -तिरस्कार न, हो, और सम्पूर्ण समाज 

में पारस्परिक प्रेम, स्वतंत्रता, समानता तथा भ्रातृत्व-भाव हो | यह प्रेरणा केवल 
॥० .अम्बंडकर के व्यक्तित्व, साहित्य -एवं दशन की देन है:। 


श्राज दलित साहित्य की विभिन्न भाषाओश्रों एवं रूपों में जो अंभिव्यक्तियां 
हो रही है, उन सब में डॉ० अम्बेडकर की विचारधारा, शैली तथा सम्प्रे रणा, 
ह परिलक्षित हो रही है। व्यवस्था के प्रति विद्रोह; श्रन्‍्यायं एवं श्रनाचार के प्रति 
संघषं; पीड़ा तथा दुःख का साहसपू्वक मुकाबला; अ्रपने सम्मान एवं श्रधिकार 
की रक्षा करना, जाति-वर्णं, धमं, पंरम्पराआ्रादि के बन्धनों को तोड़ना, यथार्थ 
स्थिति का चरित्र-चिंत्रण करना श्रौर नये आदर्श, मूल्य एवं परम्परा में स्थांपित 
करना, दलित साहित्य की कुछ मोलिक विशेषताए' हैं जो दलित रूखरकों, कवियों 
तथा कलाकारों को डॉ० भ्रम्बेडकर के साहित्य में धरोहर के रूप में सुलभ हैं। 
प्रत: सम्पूर्ण दलित साहित्य में, इन गुणों, दशाओ्रों एवं दिशाओ्रों .की प्रतिध्वनि एक 
स्वाभाविक प्रक्रिया है। उसमें अम्बेडकर जैसी, स्पष्टवादिता, साहस तथा.संचेचना 
की स्फूर्ति निश्चित - रूप से विद्यमान रहती है। दलित साहित्य, प्रन्य साहित्यिक 
- धाराश्रों से, कुछ हटकर है क्‍योंकि वह प्रतिबद्धित, . लक्ष्योन्मुख और दलितोद्धारक 
है; जबकि श्रन्य साहित्य,--विशेषकुर हिन्दी साहित्य, विकृता, परम्परावादी, श्ादर्श - 
वादी और अवसरवादी है | दलित साहित्य, एक मिशन है. साध्य है, मात्र साधन 
-तहीं है, क्यो कि उसमें डॉ० अम्बेडकर की मृल-प्रे रणा अ्रन्तनिहित है.जो स्वार्थी 
एवं प्रवसरवादी-भावनाओञ्रो से परे है 


इस प्रकार, डॉ० अम्बेडकर के आगमन से राष्ट्रीयधांरा में: दलितों के भ्रधि- 
कार शभ्रटल .हो गये । उनके प्रखर साहित्य, गम्भीर विचार तथा व्यापंक श्रान्दोलन ने 
दंलितो' का सत्ता, गति-प्रंगति की ओ्ोर' ध्यान ' आकर्षित किया । डॉ० साहव ने 
अपने साहिंत्य के मांध्यम से: दलिंतो' को सेमाजिक स्तर पर प्रंतिष्डापित किया, 
उन्हें राजनीतिक क्षितिज पर लाये ओर राष्ट्रीय धारा से जोड़ा । दलित साहित्य 
'एक ऐस़ें प्रंवाह के संमान है जिसमें पंरिवर्तेन एवं विद्रोह की दाहकता निरन्तर 
रूप से बहती रहती है। वह जड़वादी तथा ईश्वरवादी दृष्टिकोण से भिन्न 
मानववादी दर्शन-एवं चेतना.से उद्भूव होता है । .वह मनुष्य को; प्रकृति; या नियति 
के हाथो का.खिलौता-मातकर-नहीं चलता-। मनुष्य अपनी व्यवस्था के लिए स्वयं 
निर्णायक एवं उत्तरदायी है |; श्रत:-दुलित साहित्य केवल़ सामाजिक, प्राथिक 
शझर- राजनीतिक अधिकारो' के लिए संघर्ष “नहीं है;: भ्रपितु नेतिक, सांस्कृतिक 
तथा दाशंनिक दुष्टिकोश को बदलने. की एक साहसिक प्रक्रि] है जो सम्पूण 
मानव जीवन के मल्यांकन की द्योत्तक है झ्लौर ;;जिसमें .डॉ०,पश्रम्वेडकर के व्यक्तित्व 
एव कृतित्व के विविध रूप परिलक्षित। होते: हैं।। स्रक्षेप-में, दलित साहित्य की 
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सतत घारा, मानव दृष्टिकोण की सजग-सशक्त अभिव्यक्ति है । 


युग-प्रवर्तक : बोधिसत्व : 

डॉ अम्बेडकर के जीवन की कहानी मानवीय अधिकारों के विजेता के संघर्ष 
की कहानी है । प्रत्येक व्यक्ति, चाहे शिक्षित हो या प्रशिक्षित, यह मानता है कि 
डॉ० साहव ने मानव सम्मान के लिए, अविरल संघर्ष किया | वे शोपषित एवं पीड़ित 
लोगों के उद्धारक थे-। चूंकि वे एक ऐसे परिवार मेंः जन्मे जिसे जन्म से ही 
ग्रयौग्यवाओों का सामना करना पड़ा या, इसलिए इस देश में तो कया, भ्रन्य देशों में 
भी, मुश्किल से: उनके संमान.घृल से झराकाश में उठने वाला महान्‌ पुरुष मिल पाएगा । 
उनका जीवन निश्चय ही विचार-उत्ते जक, विविध, रोचक एवं झ्राश्वयंजनक रहा | 
एक मामूली परिवार में जन्म लेना, एक अ्रछत के रूप में जीवन प्रारम्भ करना, 
सस्‍्कूली-जीवन में एक कोड़ी के समान समभा जाना, युवा-जीवन में विभिन्न स्थानों 
पर श्रपमानित होंना, होटल, मन्दिर, हेयर-सैलन आदि से निकाला जाना और 
दफ्तरों में भी भ्रपमानित होना, कुछ ऐँसे जीवन के कदु श्रनुभव थे जो हृदंयविदारक. 
हैं। फिर टिफित-कैरियर बनना, पेट कांटकर दुनिया के प्रसिद्ध विश्वविद्यालय में 
विद्यार्जन करना, भ्रत्येक पग पर भ्रनेक कठिनाइयों का सामना करना, पैतृक घव- 
सम्पत्ति तथा सामाजिक सुविधाग्रों के अभाव में रहना, आदि बड़े ही साहसिक तथा 
प्रशंसनीय कार्य हैं । फिर भी अपने नाम को रोशन करंना, राष्ट्रीय तथा अ्न्तरराष्ट्रीय 
क्षेत्रों में महान . ख्याति प्राप्त करना, वित्ता पार्टी तथा प्रोंस के श्रागे बढ़ता, गोलमेज 
परिषदों में दलितों के हितों की रक्षा के लिए दहाड़ना, वाइसराय की क्रायकारिणी 
में श्रम-सदस्य बनना, स्वतंत्र भारत का कोनून-मंत्री होना, कुछ अद्वितीय बातें हैं 
जिन्हें प्राप्त करता डॉ० साहव के लिए मामूली काम नहीं था । 


एक समय वह भी था जब बचपने से ही समाज मे एक मामूली से परिवार 
में जन्मे बच्चे को 'रौदितां प्रारम्भ कर दियाँ था। उसका छूता ता देखता भी 
पापमय समझा जाता' था और एक संर्मय ऐसा भी श्रोये। कि वेही बच्चा, बड़ा 
शिक्षित होकर, देश के संविधान का मुड्यः निर्माता बना । जो छुआ्लाछूतः से दुःखी 
हुआ, उसने उस कलंक को मिठाया झौर जो स्वयं दास जैसी स्थिति में आगे बढ़ा, 
उसने ही श्रपने करोड़ों भाइयों को दासता, छुश्नाछृत श्रौर शोषरा से मुक्त किया । 
सदियों की चली ञ्रा रही सामाजिक गुलामी से, डॉ० साहब ने दंलितों को छुटकारा 
दिलाया। मानव इतिहास में, यह ग्राशइचर्यजनक उपलब्धि थी । इसलिए श्राज इस 
देश के सच्चे सपूत, एक अछूत जीवन से प्रारम्भ होने वाले महान्‌ व्यक्ति, डॉ० 
प्रम्बेडकर को, भारत-भूंमि के इतिहास में, शिक्षाविद्र , भ्रथ॑ शास्त्री, लेखक, प्रोफेसर, 
वकील, नेता, योडा, कानूनवेत्ता , समांज-सुधारक, राजनी तिज्ञ, राजनेता, दाशेनिक 
प्रौर उद्धारक के रूप में समझा तथा सम्मानित किया जाता है। प्रत्येक वर्ष सम्पूर्ण 
भारत में उनके जन्म-दिन--4 प्रप्न ल, पर उंतकी जयन्तियां मनाई जाती हैं । 


इतने-विशेषश उनके नाम के प्रागे लगाना कोई अतिशयोक्ति नहीं है वर्योकि 
डॉ० भ्रस्वेडकर के विविध कार्यक्षेत्र थे! उन्होंने पत्र-पत्रिकाशों का सम्पादन किया । 
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अथशास्त्र, समाजशास्त्र, इतिहास एवं राजनीति पर अंनेक ग्र'थ लिखे । होस्टलों 
तथा वाचनालयों का संचालन किया। वे प्रवक्ता तथा ला कॉलेज के प्राचार्य रहे । 
उन्होंने सैकड़ों सामाजिक तथा राजनीतिक सम्मेलनीं का उदघाटन एवं सभापत्तित्व 
किया । जन-संमूहों के नेता के रूप में, सामाजिक, राजनीतिके एवं श्रमिक श्रांदोलनों 
में वे श्रगुआ रहे । राजनीतिक-दलों तथा महाविद्यालयों की- स्थापना की । उन्होंने 
राजनेता को बुद्धि, नेता के गुणों, नायक के उत्माह, शहीद की सहनशीलता, वितक 
की गरम्भीरता और महत्रि की महानता तथा सांधुता का प्रदर्शन किया । उत्होंने. 
बहुत से सावेजनिक पदों को अपनी बुद्धि, जनतांत्रिक मन और मानव-्सम्मान के 
सहित सुशोभित किया । शोषित जनता के,हितों के लिए, वे देश-विदेश- में घ मे और 
उनके मानवी अ्रधिकारों को सृरक्षित कराया । । 


हे महान्‌ लोग केवल महलों में ही पैदा नहीं होते, बल्कि भौपड़ियों में भी जन्म 
लेते हैं। यह पाया ज्ञाता है कि महान्‌ पुरुष मोची, दर्जी, कस्ताई, लुहारं, मज़दूर 
आदि के घरों में भी पैदा हुए हैं। डॉँ० अम्बेडकर कं| जन्म तो और भी उपेक्षित 
परिवार में हुआ । उनके बाप-दादाओं को अ्रछत्त, कुत्त-विल्लियों से बंदतर समझा 
जाता था। उनकी छांया, देखना श्ौर छना तक स्वर्ण हिन्दुओं को भ्रपवित्र बना 
देता था | जिनको सभो प्रकार के मानवी अधिकारों तथा यृल्यों से वंचित कर रखा 
था, ऐसे परिवार में पद कोई बच्चा यदि अम्बेडकर जैसा महान्‌ हो.जाए तो एक 
विचित्र घटना है। इसलिए डाँ० अम्बेडकर 'का नाम भारत के इतिहास में सदंव 
के लिए स्वरां ग्रक्षरों में अद्धित हो गया। निस्सन्देह उनके विचार बड़े गम्भीर 
तथा मानववादी थे जिन्हें भारतीय संविधान में लगभग समुचित स्थान मिल चुका है । 
न्होंने मनु-स्मृति के प्रति विद्रोह किया और उसे सिद्धांततः ध्राशायी कर दिया । 
इस भारत-भूमि में, यंह एक अछत की महान्‌ विजय थी। डॉ० प्रम्बंडकर ने वह 
प्राप्त कर दिखाया जो दलित समाज की कल्पना से बिल्कुल परे था । उन्होंने करोड़ीं 
दलित नर-नारियों के जीवन को संभाला । शोपितों तथा पीड़ितों को मुक्ति दिलाई। 
प्रतएव डॉ० साहव उन उद्धारकों की श्रेणी: में ग्राते हैं जिन्होंने . शोषित, तथा 
पीड़ित जन-समुदायों. के हितों की सुरक्षा की । उनको उनका मसीहा, कहना उचित 
ही होगा । ; ४ ' दा 


. डॉ० अ्रम्बेडकर का जोवन इस वात का. प्रमार है कि भारत में रहते वांली 
दलित जातियों में प्रगति एंवं उत्थाव को भावनाएं मृत नहीं हैं। वे समय पाने पर 
जागत हो सकती हैं। उनका जीवन मतुष्यत्व, वीरता तथा संदृंगुण का परिचायक 
है। उनका जीवन एक उदाहरण है, एक सतत श्र रणा है, इस बात के लिए कि 
कोई भी झ्रादमी, यदि वह अपने व्यक्तित्व को निरत्तर श्रम,  सलग्नता, उत्साह तथा 
असीम बलिदान के सहारे निर्मित - करने के लिए दृढ़-सद्धुल्प है, तों. उसकी 'प्रगति 
तंथा उपलब्धि के मार्ग में वर्ग, जाति, सुविधा, घन-संम्पत्ति श्रादि की कठिनाइयीं 
बाधाएँ नहीं वन सकतीं । डॉ० अम्बेडकर के जीवन-संघष ने कुछ लोगों के उस 
प्रभुत्व को छिन्न-भिन्न करं दिया जिसके आधार पर, उन्होंने शिक्षा आदि पर एका- 
घिकार स्थापित कर रखा था । समये पाने ' पर-एक श्रछूत' भी प्रगति के भ्रन्तिम 
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चरणा को प्राप्त कर सकता है। यह विश्वास कि श॒द्र या अछत-तो जन्म से ही गेंवार 
होता है, डॉ० अ्रम्बेडकर के जीवत ने बिलकुल निरर्थक सिद्ध कर दिया । 


दलित समाज में, डॉ० अम्बेडकर जैसा महान्‌ पुरुष, कई शताब्दियों तक 
पैदा नहीं हो पाएगा, विशेषकर- यह प्रतिज्ञा साकार करने वाला कि “यदि मैं उस 
वर्ग की घरित दामता तथा अमानुषिक श्रन्याय को, जिनसे वह पीड़ित रहा है और 
जिसमें मैं पंदा हुआ हूँ, मिटाने में श्रसफल रहा तो गोली, मारकर मैं अपने जीवन 
का भ्रत कर छगा ।? यह कोई मामूली प्रतिज्ञा नहीं थी ) छुआाछूत को स्वतत्र 
भारत के संविधान में समाप्त कर दिया गया । उनकी प्रतिज्ञा साकार हुई | दासता 
का अत हुआ । इस प्रकार भारत-भूषण अम्बेडकर का जीवन करोड़ों श्रद्धालु स्त्री- 
परुषों के लिए, प्र रणा-स्रोत वन गया है। उनको भक्तिनभावना में अम्बंडकर का 
नया रूप उद्भत हुआ है और यह रूप 'बोधिसत्व” का है। आाज उन्हें उनके 
ग्रनुयायी बोधिसत्व के रूप में सम्बोधित और सम्मानित करते हैं | वे पूर्णतः बोद्ध 
हो गए थे । 


डॉ० भ्रम्बेडकर ने संसार की दुःखमयता, जीवन की क्षणभंगुरता और जगत्‌ 
की अनिश्चितता को भलीभांति समझ लिया था और यही कारणा है कि वे भगवान्‌ 
बुद्ध की शरण में गए । बुद्ध-दर्शन एवं धर्म में, वे लीन हो गए । उन्होंने यह सत्य 
जान लिया कि दुनिया में दुःख है और उसका भरत करना ही, मानवी जीवन का 
सर्वोत्तम लक्ष्य है। बोधिसत्व श्रम्बेडकर ने आत्मा, परमात्मा, जगतू, लोक-परलोक, 
नरक-स्वर्ग ग्रादि के स्वरूप एवं उत्पत्ति के चक्कर में न पड़कर, जीवन में दु:ख है 
और उसका ग्रत किस प्रकार किया जाए ? इस सत्य को स्वीकार करके, दृढ़-सद्धूल्प 
किया कि वे शेष जीवन को मतुष्य-मात्र की सेवा में ही लगाएंगे। वे दाशनिक 
गुत्यियों में नहीं उलझे भौर यह विचार व्यक्त किया कि मानव-समाज का कल्याण, 
मेत्री, समता, करुणा तथा वन्धुत्व से ही सम्भव हो पाएगा | अतएवं जब से वे बौद्ध 
हुए, तब से सभी मानव प्राणियों के उद्धार का संकल्प उन्होंने किया। प्राश्िमात्र 
के प्रति करुणा, श्रद्धा और प्रंम उनमें प्रगाढ़ हो गया। यही कारण है कि उन्हें 
चोधिसत्व कहा जाने लगा है। उन्तमें स्वार्थ-भाव किचितम्रात्र नहीं था । वे तो अपने 
जीवन को बहुत पहले से ही दीन-दुःखियों की सेवा में झ्रपित कर चुके थे। उनमें 
मोक्ष-प्राप्ति की इच्छा नहीं थी। वे प्राणिमात्र की मुक्ति के लिए दढ़-सद्धूल्प हो 
चुके थे । 


इसलिए अ्रव डॉ० प्रम्वेडकर के व्यक्तित्व एवं कृतित्व को किसी एक संकुचित 
दृष्टिकोण से मुल्यांकित करना उचित नहीं । जो व्यक्ति बोधिसत्व की पदवी तक 
पहुँच चुका हो, उसे एक राजनीतिज्ञ, दलित-नेत्ता अथवा वकौल की दष्टि से 
देखना, श्रपर्यातत होगा। यह हो सकता है कि उनके जीवन में कमियां रही हों 
उनके व्यक्तित्व में मानवी कमजोरियाँ रही हो और उनके कृतित्व में, अनेक 
विचारों तथा व्यक्तियों से विरोध रहा हो; परन्तु आज उनका सम्पूर्ण व्यक्तित्व 
वोधिसत्व” की घारणा से गअनुवंधित हो गया है। यह वह अवस्था है जिसमें 
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लोभं-लालच, मांया-मोंहद, भोग-विलोस, काम-क्रोध, ईष्यकंलेह;। संशय-स्रम 
श्रादि सभी का श्रन्त हो जाता है । बोधिसेत्वं के जीवेंने में चित्त: की सारी वृत्तियां 
नष्ट हो जाती हैं। उसका जीवन न श्रानद का है, न भौतिक सुख और न चिता 
का। व्यक्ति दुःखं से विमुक्त होकर, सम्बोधि हो जांता है। बह बुद्धत्व प्राप्त कर 
लेता है, बुद्ध नहीं बनता और वह प्राणिमात्र की सेवा में रत रहता है।. डॉ५ 
अ्रम्बेडकर के जीवन का यही उद्द श्य बन गंयां । वे बुद्धं-श्रादर्शों में संभी नर-नारियों 
को दीक्षित करके, उनंका माग प्रंशस्ते करना चाहते थे। उन्हें वे एक ऐसें व्यवस्थित 
समाज में परिणत करना, चाहते थे जहां मानवृ-मोतव के प्रति मेत्रीपूर्ण सम्बेन्धों 
में प्रालोकित रहे; पारस्परिक प्र म, व्यावहारिक संमानता ओर सांमार्जिक सम्मान 
के खले वातावरण में निभेय होकर अपने व्यक्तित्व का चहुँंमुखी विकास कर सके । 


0 


अध्यांध--७छ 
उपसंहार 


प्रम्वेढकर जैसे सम्बोधि दाशंनिक ते सामाजिक, राजनीतिक, एवं धामिक 
क्षेत्रों मे' पदापेणा करके, अपनी बहुमुखी प्रतिभा से न केवल भुला दिए गए समता- 
वादी मार्ग को प्रशस्त किया, वल्कि उनका आगमन दलित समाज के लिए एक नवीच 
विशा-ज्ञान काद्योतक है। प्रारम्भ से, जीवन का अस्तित्व पहचानते हुए, कट 
अनुभवों का प्षामता करते हुए, इस व्यक्ति ने दलितों की दुसहय यातनाओरों के दुर्भेद्य 
कवच को भेद कर, न केवल साहित्य. रचना की साधना की; वल्कि संम्पूर्णोा भारत 
के ग्रघकारमय सामाजिक जीवन को श्रपनी ज्ञान रश्मियों से श्रालोकिंत भी किया । 
 ज़ाता है कि ऐसे व्यक्ति-को देवी-देवताशोों द्वारा वरदान मिलता है; पर उनके 
सम्बंध में ऐसा कुछ कहना सम्भव नहीं क्योंकि डॉ० श्रम्बेडकर की स्वयं इन 
बरदानों में ग्रास्था वहीं थी और वे स्वर्य श्रथक परिश्रमी थे । उनके कमे-योग एवं 
ज्ञान-योग में पूर्णा समन्वय था। मार्ग में अनेक प्रतिकूल बाधाओं के बावजूद भी 
उन्हो ने जिस धेयें एवं शांति से काम किया, ज्ञान-साधना की और साहित्य रचना 
की, वह अ्नुकरणीय है । जीवन के अनुभूत तथ्यों बाधाओं एवं योतनाम्रो ने 
उनकी जींवत-दष्टि को जिस रूप में ढाला, उसी का प्रंत्तिफल रूप उनके व्यापक 
साहित्य मे उपलब्ध है । 


आधुलिक मनीधियों की जिस श्र णी में डॉ० अम्बेडकर की गणाना की 
जाती. है, वह श्रंणी प्रगतिशील एवं क्रांतिकारी व्यक्तियों को है। इस श्रेणी मे 
यद्यपि - भारत के बहुत से महान्‌ व्यक्ति आते हैं; पर डाँ० साहब का उनमें एक 
विशेष स्थान है। उनके व्यक्तित्व की विशेषताए', .अ्रन्य महान्‌ व्यक्तियों से मिल 
सकती हैं; परन्तु उनका कार्य-क्षेत्र उनसे भिन्न।था ।डॉ० भ्रम्बेडकर ने एक ऐसे कार्य 
को हाथ मे! लिया जो सदियो-से उपेक्षित था। जिसमे बहुत कम विद्वानों की 
रुचि थी | दलितो को उपदेश तो बहुत .से साधु-संतो , /चिंतक-सुधारको' ने दिए; 
पर उन्हें सामाजिक स्तर पर ऊँचा उठाने का काम किसी ने नहीं किया । दलितों 
को समस्या को आड़ मे वहुत से लोग अपने, राजनीतिक स्वार्थों की पूि कर गए । 
डॉ० अम्बेडकर मे ऐसा नहीं किया | उन्होंने दलितोद्धार ही अ्पने जीवन का 
एकमात्र लक्ष्य बनाया । उसी मिशन के लिए, वे गगे बढ़े । उसकी पृतति के लिए, 
वे राजनीति मे' आए और व्यापक साहित्य रचना-भी की। अपने बेयक्तिक स्वार्थ को 
कभी दलितोद्धार के मार्ग मे नहीं आने दिया। डॉ० अम्बेडकर इन दलितो की 
सामाजिक, राजनीतिक, आथिक एवं घामिक स्थितियों मे! परिवततंत के साथ- 
साथ, उनकी मान्यताशो, विचारों एवं भावनाओ्रो' में भी क्रांतिकारी परिवर्तन 
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लाए। उन्होंने दलित नर-तारियो' को गतिशील किया श्रौर इस सामाजिक 
गति ने उनके प्रगति के मार्ग को प्रशस्त किया । 


समय की परिवर्तित गति के अनुसार, जीवन के मूल्य भी बदलते हैं, श्रादर्शो 

के मापदण्ड मे श्र॒तर श्राता है। दलितों के जीवन मे, सामाजिक एवं राजनीतिक 

परिवर्तत मे' एंसा ही हुआ । एक वार डॉ० अम्बेडकर के दर्शन मे ग्रास्था प्रकट 

करने से, व्यक्ति विशेष के जीवन मूल्यों तथा आ्रादर्शों में परिवर्तन ग्राना स्वाभाविक 

है। जिस प्रकार दलितो' के जीवन के ढंग, उनके अनुभव और ज्ञात में परिवर्तन 

आया, वह डा०' साहब के प्रयात्तों का ही प्रतिफल है। महान व्यक्त चंही तो होता 
.है जो समाज में भरे कचरे को अपने ज्ञान-रूपी फाड़ से साफ करता हैं। एक नई 
दिशा प्रदान कंरता है | डॉ० ग्रम्वंडकर के दर्शन : ग्रादर्श एवं नैतिकता, का मत 

प्रयोजन समाज को घिसी-पिटी बातों 'से छुटकारा दिलाकर, एक्र अच्छी तथा 

सुन्दर व्यवस्था के विकास में योगदान करना है। इसलिए एक महात्‌ उद्धारक के 

रूप में, विद्वान डॉक्टर ने समांज की बदलती हुई स्थिति एंव आस्था के अनुकल 

झ्रादर्शों के लिए भूमिका तैयार को, श्रोर समाज में छुप्नाछत जातिवाद, ब्राह्मणवाद 

विषमता, अ्रन्याय, दमन, शोषण, भ्रादि को भ्रोर जन-समुंदायों का ध्यान भ्राकषित 

करके, व्यापक क्रान्तिकारी परिवर्तन के लिए, शोषित लोगों में चेत्तना जाग्रत की । 

इस प्रकार डॉ० साहब ने समाज में रहने वाले सभी तागरिकों के पारस्परिक 

सम्बन्धों में एक तवीन विशा की ग्लोर योगदाव किया । उनका मानववादी चिंतन 

सम्पूर्ण समाज को उन मूत्यों -एवं भ्रांदर्शो के क्षेत्र में ले जाता है जो ग्राधुतिक 

समाज की -व्यवस्था तथा शान्ति. के लिए, परमावश्यक. हैं। उतका चितन सौह श्य 


है श्रौर यथार्थ-मलक है । 


डॉ० अम्बेडकर ने भ्रपने जीवन में प्रारम्भिक श्र्थाभाव के कटु अनुभव को 
झात्मसात किया । उस जीवन की कदुता और भावुकता को विद्वान्‌ डॉक्टर ने अवती 
प्रतिभा एवं परिश्रम, ज्ञान और कर्म के मिश्रण से मिशन में परिचेतित कर लिया-। 
घताभांव के कारण तो उनका अनेक दुरदिनों तथा कष्टो का ध्षामता करना पड़ा । 
ह उनके करान्तिकारी विच्वारो'; ब्राह्मणवाद के प्रति उनके विद्रोह से. भी उनको अनेक 
प्रकार की उलझनो' तथा विकेट परिस्थितियों: में फेंपना पड़ा । एंक श्रीर प्रदम्य 
साहित्यिक प्रवृत्ति, दूसरी भोर प्रवल क्रान्तिकारिता तथा विद्रोहात्मकत्ता, कटु श्रतुभव 
'म्रिन्तर सामाजिक संधर्ष दलितोद्वार श्रादि विज्ञक्षणा बातों के श्रदभुत संयोग ने 
इस निर्धन श्रछुत ' को भ्रसाधारण व्यक्ति बना दिया | श्रोंज़ उनकी प्रसाधारण 
व्यक्तित्व ही करोड़ो लोगों के लिए साहस एव श्र रणा-ख्रात बना हुश्रा है । प्रपते 
'जीवन की भ्रमुभूतियों, स्मृतियां तथा मूल्यों के, उन्हों ने सद्धुलन' ही नहीं किया 
क्लिक उतका मन्धन भी किया ओर जिनको अपने साहित्य में स्पष्ठ एवं सरल 
ज्ञापा में व्यक्त किया'। डॉ० अम्बेडकर के कृतित्व पर उनके व्यंक्तित्व ' एवं विचार 
| गहरी छाप थीं। उनकी कंथनी और करनी में झ्नन्तर नहीं था:ज॑सा बह सोचते, 
श्रथंवा जो उनके जीवन-आरांदर्श थे या जिन बातो! को बह प्राधुनिक समाज की 
प्रगति के लिए आवश्यक समझते थे; उतको ज्यावहारिकता में लाने का जोवन भर 
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प्रयोग किया । उन्हीं को साहित्यिक कृतियों में निरूपषित किया । 


अपने - क्ृतित्व एवं साहित्य के माध्यम से.डॉ० अम्वेडकर ने राजनी तिक, 
श्राथिक, नैतिक एवं धघारमिक समस्याश्रों का चित्रण करके सामाजिक वेषम्थ तथा 
ग्रन्याय पर प्रवल प्रहार किया । दुनिया के * विद्वानों एवं राजनेताओं को भारत 
की वास्तविक स्थिति से अवगत कराकर, डॉ० साहब ने दलित समाज को इस प्रकार 
ढाला कि प्रत्येक दलित जघन्य वास्तविकता, कुत्सित यथार्थ और वर्ग-विपमता का 
समाधान ढ'ढने का प्रयास करे । उतका हरेक कार्य प्रौर क्ृति समाज की वास्तब्रिक 
स्थिति का स्पष्ट विश्लेषण है । उसके प्रति निरन्तर विद्रोह है। यही भावना शोषित 
वर्ग को प्ररित करती है कि वह थोड़े से प्रलोभन में न श्राए, पथश्रग्ट न हो और 
निरन्तर अन्याय, शोपणा एवं दमन की स्थिति के प्रति ब्रिद्रोह करता रहे । इसी 
में जीवन की साथेकता है। यही तो जीवन के अस्तित्व की सही अनुभूति है। जो 
इसे समझ गया वह उद्घारक झ्वश्य बन जाएगा । उसका लक्ष्य व्यक्ति न होकर, 
समाज होगा । सामाजिक उत्थान ही सदेव उसके जीवन का मिशन बना रहेगा । 
हमें ऐसी ही शिक्षा डॉ० अम्बेडकर के व्यक्तित्व एवं कृतित्व से मिलती है । 

डॉ० प्रम्बेडकर का दुष्टिकोर मावर्सवादी नहीं था । उनके सामाजिक संबंधों 
फी घारणा निःरसंदेह समतावादी है, पर कठोर समतावाद नहीं जिसमें जनतन्त्र तथा 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का ही लोप हो जाएं। जब उनका ध्यान समाज की ओर जाता 
है तो वह जनतान्त्रिक-समाजवादी समाज की विचारधारा का अ्नृमोदन करते हैं । 
फिर भी यह कहा जा सकता है कि सैद्धान्तिक रूप में मा्र्सवाद से अपना सम्बन्ध 
स्वीकार करते हुए भी, डॉ० अम्बेडकर माक्सवाद में पुन ल्थादूुन की सम्भावनश्रों 
को झ्रावश्यक सममते हैं क्योंकि कोई एक विचार निरपेक्षत: सत्य तो नहीं हो सकता । 
वह इन्द्वात्मक भौतिकवाद को एकमात्र सही विचारधारा न मानते हुए भी समाज 
में गतिशीलता को प्रमुख स्थान देते. हैं! उनके दर्शन में मतिशीलता, प्रयतिवादिता 
तथा परिचवर्तेनशीलत्ता- का समन्वित रूप मिलता है। मूलतः देश की परिस्थितियों को 
ध्यान में रखते हुए, उत्तकी आत्था जनतान्त्रिक सत्ता तथा व्यवस्था में थी जिसमें 
बैयक्तिक स्वतन्त्रता, धर्म और आध्यात्मिकता सुरक्षित बने रहें । श्रतः माकस वाद 
में क्रादमी की जिस तरह से व्याख्या होती है, कि मनुष्य आर्थिक व्यवस्था की- उपज 
है, उससे डॉ० साहब के विचार अलग हैं। वे मानते थे कि वैयक्तिक स्वतन्त्रता 
का अस्तित्व है और सही प्तामाजिक क्रान्ति का आधार उसे ही होना चाहिए । 


डॉ७ भ्रम्वेहडकर का इस जीवन और जगतू में ही विश्वास था। उनकी 
जीवन-दृष्टि में सबसे महत्त्वपूर्ण बात जो देखने में प्राती है वह यह है कि वह आधु- 
सिक जीवन झौर परम्परागत आचार, धारणाओं श्रोर सामाजिक संस्थाप्रों में अन्त- 
विरोध पाते हैं, जिन्हें उन्‍्हो ने दृढ़तापुर्वंक दूर करने का प्रयास किया । गहन अ्रध्ययन 
करने से पता लगता है कि डॉ० साहव ने श्रल्य विचारघारात्रों से जो कुछ ग्रहण 
किया वह तो है ही, इससे इतर भी जो कुछ वह देते हैं, वह उनकी प्राधुनिक दृष्टि 
का परिणाम है, उदाहरणत: डॉ० अम्वेडकर धर्म को बिल्कुल परम्परा में ढाल कर 
स्वीकार नहीं करते ॥ वे धर्म को नये श्रायाम प्रदान करते हैं। उनकी दृष्टि में, 
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सच्चा धर्म मानव से प्रारम्भ होतां है श्रौर मानव तंक हों सीमित रहता है, मानवीय 
सीमाओो' के परे धर्म का कोई महत्त्व नहीं है । प्रतएव धर्म मानव-मानव के बीच 
अच्छे सम्बन्ध स्थापित करने एवं बनाए रंखने का प्रवल साधन है। धर्म मनुष्य के 
लिए है, ईश्वर आदि के लिए नहीं है । उसमें देवी-देवताओं का कोई स्थान नहीं 
है | डॉ० साहब का चिंतन किसी भी क्षेत्र में हुआ हो, वह परिस्थिति सापेक्ष 
था | उतका चिंतन और मनन मलुष्य तथा समाज की सीमाओ्रों से परे नहीं था। 
वर्णाधारित समाज श्र ब्राह्मणी संस्कृति के साथ, 'डॉ० साहब की जीवन-दृष्टि 
कभी भी समझौता नहीं कर पाई, यहें निविवाद सत्य है; क्योंकि उसमें मानवीय 
न्याय की भावना का स्थान नहीं है। वर्णावाद एवं ब्राह्मणंवाद में वेषम्य ओर विरोध 
अधिक हैं। यदि हिन्दू समाज में न्‍्यांय की भावना को स्थान मिलता तो सम्भवतः 
वह अन्यत्र कहीं नहीं जाते । यह उनका स्वेयं का अनुभव है । वह किसी विदेशी 
विचारधारा से प्रभावित नहीं थे। भारतीय संस्कृति के अथाह सागर में उन्होंने 
गोता लग्राकर, बुद्धधर्म रूपी रत्न दूढ तिकोला और दलितो' को सौंप दिये कि वे 
उसे सम्भाल कर रखे, जो उन्हें सदेव प्रकाशित करता रहेगा । 


उनके व्यक्तित्व की सबसे बंड़ी विशेषता यह है कि प्रतिकूल पंरिस्थितियो' 
के वातावरण में रहते हुए भी उनका जीवन बहुत ही सफल रहा। उनको कृतियों' 
की सराहना की गई । उनके दर्शन का सुशिक्षित जनता ने स्वागत्त किया । उनके 
साहित्य में लोगो' की व्यापक रुचि पैदा हुई । जिस छु्माछूत्र के प्रति उन्हों ने जो 
एक वृहद युद्ध छेड़ा, उसका भारतीय संविधान के प्रमुख निर्माता की हैसियत से 
कानूनन खात्मा करने का उन्हें सौभाग्य प्राप्त हुआ । जिस समाज में उन्हें अपमानित 
किया गया, उंसी समाज ने उन्हें 'स्मृतिकार” के रूप में स्वीकार किया। जिस 
व्यक्ति के लिए शिक्षा के द्वार बन्द थे, वही व्यक्ति शिक्षा जगत्‌ में सर्वोच्च स्थान 
पर पहुँच गया और यह सिद्ध कर दिया कि यदि उपेक्षित व्यक्तियों या वर्गों को 
प्रगति के अवसर श्रदान किए जाएँ त्तो उंनमें छिपी हुई प्रतिभाश्रो' की अभिव्यक्ति 
हो सकती है । इस दृष्टि से डॉ० अम्बेडकर के जीवंन की तफलताएं अ्रसाधारख हैं, 
आश्चर्यजनक हैं। उन्‍होंने दलितो' की आशा-शआाकांक्षा में जो प्रगति कर दिखाई, 
बह अदभुत है । वह अपने मिशन पर ग्रडिग रहे । प्रतिकूल परिस्थिति में, वह हर 
स्थिति का लाभ उठाते हुए प्रगति के उच्च शिखर पर पहुँच गए झौर साथ ही साथ 
दलितों को भी ले चलते गए। उनके व्यक्तित्व की यह महान्‌ विशेषंता थी कि 
समाज में उच्च स्थान प्राप्त करने -के बावजूद, वह शपने दीनहीनच दलियो' को भूले 
नहीं और उन्हीं के उद्धार हेतु .उत्हों ने; अपने सम्पूर्ण जीवन को खपा दिया । 
हालाँकि श्राज यदि- कोई अछूत ऑ्रॉफीसर बन जाता है; ती.वह अपने ,.को दलितों 
से अलग कर लेता है और उनके उद्धार में ततिक भो रुचि नहीं लेता ।डॉ० साहब 
का महान क्रांतिकारी जीवन सम्पूर्ण भारतीय समाज, विशेषकर दलित समुदाय को 
सामाजिक समता की प्रेरणा, स्वतंत्रता एवं जनतंत्र के प्रति उत्साह प्रदान कर 
रहा है और करता रहेगा ह - न 
. डॉ श्रेम्बेडकर के साहिंत्ये में; हमें ने केवल * विचार अ्रतिपादन के गम्भीर 
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स्थल मिलते हैं, वल्कि उन्हीं ने मानवीय समस्याओ' का भी निकट से अध्ययन किया 
था, इसलिए उनकी कुलियों में उतका समाधान भी मिलता है। उनकी रचनाओं 
पे पाठकगण एक विशिष्ट सिद्धान्त और दर्शन से भलीभांति अ्रवगत हो सकते है, 
भले ही वे उनसे सहमत न हों । वस्तुतः: वह अन्धभक्त चाहते भी तहीं थे । डॉ० 
साहब का भ्रनुभव क्षेत्र बड़ा था और वे विशाल तथा निर्वाध जीवन परिस्थितियों" 
का चित्रण करने की क्षमता रखते थे । उतकी लेखनी ने सामाजिक उत्थान की 
सम्भावना को एक विशेष दिशा में मूल्यांक्रित करने का प्रयास क्रिया । व्यक्ति और 
पमाज के पारस्परिक सम्बन्धी का जनता चतिक-समाजवादी-मानववादी दृष्टि से 
विवेचन किया । उनका साहित्य परम्परावाद से आगे है। वह श्राधुनिकता तथा 
बौद्धिकता का प्रतीक है । उनका सम्पूर्ण साहित्य समस्या-प्रधान है । अतएव उसका 
मूल्यांकन भी उनके विचार एवं व्यक्तित्व की दृष्टि से किया जाना चाहिए । 


डॉ० अम्बेडकर के साहित्य का विशेष महत्त्व यह है कि उसमें सामाजिक 
झूढ़ियों, परम्पराशञ्ों तथा प्राचीनता पर कड़ा प्रहार ओर आ्राधनिकता एवं वैज्ञानिकता 
को स्वीकार का आग्रह सर्वत्र मिलता है। वर्तमांन समाज की प्राथिक व्यवस्था की 
उन्होंने तीक् ग्रालोचना की और एक ऐसा मार्ग सुझाया जो शोंपित वर्गों के हितों 
का संरक्षण करता है। भारतीय संस्कृति, इतिहास एवं धर्म का उन्हें गम्भीर ज्ञान 
था । जो कुछ उन्हें उनमें श्रच्छा लगा, उसे उन्होंने सहंदय ग्रहरा किया । अम्बेडकर -. 
का चितक-रूप तक तथा न्याय की भावनाग्रों से ग्रोत-प्रोत है । भरत: वह एक 
जनता त्रिक-समाजवादी समाज कौ स्थाप्रना का समर्थन करते हैं, तो उसमें एक 
विचारक की निर्भीकता एवं तठस्थता सदैव विद्यमान रहती है । उन्होंने गांधीवादी 
तथा ब्नाह्मएाबादी, साम्यवादी एवं अधिनायकवादी, समाज के स्वरूप को कतई 
पसन्द नहीं किया । डॉ० साहब ते अपने गहन अध्ययन, अनुभव झौर विश्लेषण के 
आधार पर इन वादों के खोखलेपत का उद्प्राटन भझ्रपने साहित्य में किया है। 
' उन्होंने गान्धी के समस्त विचारों एवं सिद्धान्तों को अपने मानदण्डों की कस्तौटी 
पर परख कर निराघार सिद्ध कर दिया है। गान्धीवाद अन्तविशेधों का एक 
क्षण्डार है, जिसमें दलितों की समस्या का कोई समाधान नहीं है और यदि कोई 
है तो वह खोखला तथा अन्यथाथे है । इसलिए अपने साहित्य में श्रधिकांशतः डॉ० 
साहब ने दलितों को चेतावनी दी कि वे गांधीवाद के प्रति कतई झ्ाक्षित न हों । 


साथ ही, डॉ० प्रम्बेडकर ने, अपने साहित्य तथा व्याख्यानों के माध्यम से, 
ब्रिटिश साम्राज्यवाद का भी तीत्र विरोध किया । वेसे कुछ विद्वानों तथा लोगों की 
यह घारणा थी कि उन्होने अंग्रेजी प्रशासको की हाँ में हाँ मिलाई, पर यह 
ग्रारोप मितान्त निराधार हैं। यदि उनके साहित्य पर कोई गहरी दृष्टि डाले 
प्रौर मनत करे तो यह मिलेगा कि अम्बेडकर ने अंग्र जी राज्य की भारत में विद्यमान 
चालो' तथा कुचक्रों को जितने स्पष्ट ढंग से उद्घाटित किया, संभवतः किस्ती 
श्रस्य विद्वान राजनोतिज्ञ ने ऐसा न किया होगा । उन्हो ने श्रपनी पुस्तकों में यह 
लिखा कि किस प्रकार भारत का श्राथिक शोपण अंग्रंजों द्वारा हो रहा था श्रौर 
विटिश प्रशासन किस प्रकार स्वार्थपूर्ण हितों की पूर्ति कर रह धा। न केवल 
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भारत में, बल्कि लन्देन के गोलमेज सम्मेलंनों में, उन्होंने ब्रिटिश प्रशोंसन की 
कमजोरियों की झोर संकेत किया | अ्रेतः यह कहना कि बह अंग्रेजी शासन के 
समर्थक थे पूर्णतः निराधार होगा | अ्रन्याय तथा दमन कहीं हो, उनके प्रति विद्रोह 
करना, अम्बेडकर के जीवन का स्वभाव बन गया था । इस प्रकार उसके व्यक्तित्व, 
जीवन तथा साहित्य में एक ओर गम्भोरता प्रौर आलोचनात्मक गैचारिकता है, 
तो दूसरी शोर बौद्धिकता एवं विद्रोह का भी समावेश है। उन्होंने भारतीय समाज 
को गम्भीर-विचार प्रधान सामग्रो से ही समृद्ध नहीं किया, वल्कि श्रत्यन्त रोचक 
एवं युक्तिसंगत ढंग से वर्त्तमाव परिस्थितियों को शीघ्रातिणीतज्न बदलने पर भी 
वल दिया है । न केवल परिस्थिति वरन्‌ मनःस्थिति के परिवर्तन का सन्देश भी हमें 
उनके साहित्य में मिलता है। उत्का दर्शन आदर्शवादिता का प्रदर्शन महीं, भ्रपितु 
वास्तविकता का विश्लेषण है। 


इसी सन्दर्भ में यह कहा जा सकता है कि उन्होने श्रपने विद्रोही व्यक्तित्व 
को हिंसा तथा आ्रातंकवाद के साथ कभी नहीं जोड़ा अर्थात्‌ परिवर्तन के लिए, 
गन-कानूनी हथकंडे अपनाने का समर्थन कतई नहीं किया । कानून की सीमाग्रों 
के भ्रन्तगंत ही, वह सामाजिक, आर्थिक एवं राजनीतिक परिवर्तन के समर्थक थे । 


निस्सन्देह अम्बेडकर एक गरमंभीर लेखंक और विचारक थे। उन्होने चाहे 
जितने भी शुष्क विषय का प्रतिपादन किया हो, उनका विवेचन कितना भी रुक्ष 
और कठोर हो गया हो, उनके हृदय की वेदना समाप्त नहीं हुई । वह वेदना जो 
उनमें दीन-हीनो' के प्रति प्रारम्भ से ही विकसित हो गई थी। वही उन्हें 
लिखने-पढ़ने के लिए प्रेरित करती रही | वह निरन्तर उसी मिशन की वकालात 
करते रहे जिसे उनन्‍्हो ने पूरा करने का संकल्प किया था। अ्तएवं वह न केवल 
गम्भी र समीक्षक बल्कि तेजस्वी वक्ता भी थे। वह महान्‌ चिंतक थे। उनके सभी 
ग्रन्थ गहन अध्ययन, विशद वचिद्वता और विद्रोह के फरिचायक हैं। यदि उनका 
स्वास्थ्य अच्छा रहता तो संभवत: वह और भी गम्भीर ग्रन्थ दे सकते थे । वह 
स्वयं एक चलता-फिरता ग्रन्यालय थे। आ्रात्म-विश्वास तथा निर्मीकता, ये दोनों 
गुण उनकी प्रसाधारण ज्ञान-साधना के स्वाभाविक परिणाम थे। डॉ० साहब का 
व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवव तथा दर्शन, सभी असाधारण थे। वह कोई थ्यक्ति नहीं 
थे, बल्कि स्वयं एक संस्था थे जि+में मिन्रताओ्रों के बावजूद, एकत्व की ध्वनि 
निहित है । एकीकृत जीवन-दृष्टि का उसमें समावेश है । 

डॉ. अम्बेडकर जैसे सशक्त, निर्भीक एवं साहसी व्यक्ति काः जीवन एक 
श्रनोखा उदाहरण है, जिसमें कई प्रकार,के पक्षो' का समन्वित रूप मिलता है। 
उनका जीवन एक ओर क्रान्तिकारी तथा विद्रोही था, तो दूसरी ओर वैचारिक 
श्रौर साहित्यिक । उन्हो ने न केवल शिक्षा एवं साहित्य जगतू की सेवा की, अपितु 
अमेक राजनीतिक एवं साहसिक कार्यकलापों द्वारा अपने सबले विद्रोर्ह व्यक्तित्व 
का भी परिचय दिया | डॉ० साहव, के विद्रोंहीःजीवन की उमग्रता और निर्भीकिता, 
उनके साहित्यिक. कऋतित्व में फूट-फूट कर भरी है। उनके साहित्यिक जीवन को 
उनके विद्रोही व्यक्तित्व से पृथक नहीं कर सकते । उनके साहित्य तथा इतित्त में 
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जो साम्य विद्यमान है, संभवत: वह अभ्यन्न नहीं मिलेगा । 


महान्‌ पुरुष महलों तथा कुटियो' दोनो' में जन्म छते हैं। वे न केवल राजा 
महाराजाश्रो' के घर से उभरते हैं, वल्कि मोची, देलर, कसाई श्रादि के परिवारों 
से भी आते हैं। कुछ लोग महान्‌ पंदा होते हैं, कुछ पर महानता थोपी जाती है;' 
भर कुछ लोग महानता को अपने कड़े परिश्रम द्वारा प्राप्त “करते हैं। डॉ० अम्वेड-' 
कर न केवल एक साधारण कुटिया में जन्मे बल्कि अपने श्रथक परिश्रम द्वारा उन्होने 
- महानता को प्राप्त किया । इसलिए उनका नाम भारतीय इतिहास में स्वरा अक्षरों 
में अंक्षि होगा । अभ्रधिकांशत: उनके विचार तथा आदशे, भारतीय संविधानः में 
समावेश कर लिए गये 'हैं। उन्होने मनु के प्रति विद्रोह किया और संवैधानिक 
धाराश्रो में उसे बहा दिया, हालांकि कट्टर हिन्दुओ पर उसका प्रभाव श्रव भी है। 
सर्वोच्च स्थान से मनु को नीचे ला  पटकना, उन्हीं का कार्य था। इस प्रकांर' 
ग्रम्बेडकर ने वह उपलब्धि प्राप्त की जिसका दलित समाज ने कभी विचार भी न किया 
होगा. अम्बेडकर का नाम उन मसीहाओों की श्र सी में आता है जिन्होंने पीड़ित एवं 
शोषित ' जन-समुददांयों को मुक्त किया । उन्होंने दस करोड़ दलितों के भाग्य .का 
निर्माण किया । उन्होंने श्रेपने समय पर गहरी छाप छोड़ी । अतः उन्होंने स्वयं 
देश के भविष्य में अ्रपता स्थान बता लिया और मानवीय स्वतन्त्रता के संग्राम में 
भारी बलिदान किया । उनका जीवन यह सिद्ध करता है कि भारत के दतितों में 
वह शक्ति एवं क्षमता है कि वे बड़ी से बड़ी क्रांति ला सकते हैं। 


इस प्रकार यही कहा जाएगा कि डॉ० अम्बेडकर की विचारधारा के विस्तार 
तथा उसकी गहराई और प्रभावशीलता ने भारतीय समाज को एक नई दिशा दी 
है । दलित समाज के अजद्भ-प्रत्यड्भ को परिपुष्ठ किया है। उनका साहित्यिक जीवन 
सारगभित एवं विचार-प्रधान है। उनके सम्पूर्ण साहित्य ने अपनी विकास गति द्वारा 
दूसरों के लिए दिशा-निर्देश का कार्य किया है। वह सामाजिक रूढ़ियों और 
भ्रत्याचारों का उद्घाटन करते हुए, एक नवीन दृष्टिकोण प्रस्तुत करता है। वह 
व्यक्ति को सामाजिक संकीण्ंता और धामिक भेदभाव की स्थिति से बाहर निकालता 
है । उसे श्रात्म-विश्वास तथा आत्म-सम्मान के स्तर पर लाकर, ऐसी विकासोन्मुखी 
गति की ओर श्रग्रसर करता है, जहां उसे ग्रन्धविश्वासों, निक्ृुष्ट परम्पराओं, अनुप- 
युक्त रीति-रिवाजों और संकुचित विचारों के थपेड़े सता नहीं सके । डॉ० अम्बेडकर 
का जीवन न केवल वतंमान पीढ़ी को प्रे रणा प्रदात करता है, बल्कि भविष्य में भी 
उनका व्यक्तित्व ऐसे प्रकाश-स्तम्भ का कार्य करता रहेगा जिसके समीप भ्राकर 
भटके, शोषित एवं पीड़ित मानव प्राशियों को भी दिशा मिल सके । भावी पीढ़ी 
उससे प्रालोकित होती रहेगी श्रौर एक चविश्चित राह पर वह अपनी सफल यात्रा 
कर सकेगी | 


इस महान्‌ व्यक्ति को किसी संक्रुचित दृष्टि से आंकना उचित नहीं होगा 
क्योंकि आज उनके करोड़ों अनुयायी उन्हें “बोधिसत्व” की संज्ञा देकर सम्मानित 
करते हैं। उन्हें मानव-देवता की दृष्टि से पूजते हैं। भठके नर-नारियों का जो मार्ग- 
दर्शन करे और उन्हें विभिन्न दुःखों तथा विपत्तियों से मुक्त करे, वहो तो बोधिसत्व 
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होता है। उसका स्वार्थ नष्ट हो जाता है और वह समस्त मानेव प्राणियों की-सम्यक्‌ 
विचार में दीक्षित करके, सम्यक़ मार्ग पर ले जाता है। वौद्ध-घर्म में दीक्षित होने 
के पश्चात्‌, बाबा साहब ने- यही प्रतिज्ञा की कि वह अभ्रेव “बहुजन हिंताय-बहुजन 
सुखाय' के महान आदश , श्रष्टांगिक-मार्ग, करुणा एवं मंत्री का अनुसरण करते हुए, 
कुमार्ग में फंसे मातव प्राणियों को सुमाग पर लाने-का सम्यक प्रयत्त करेंगे। इस 
प्रकार बावा साहव का बोधिसत्व रूप, एक झ्रोर विद्यार्थी को प्रेरित करता है कि 
चह विद्यार्जन में लीन रहे तो दूसरी- ओर गृहस्थ को, कि वह अपने पारिवारिक 
उत्तरदायित्व. को निभाएं । एक श्ोर उनका जीवन राजनीतिज्ञ को उत्साहित करता 
है कि वह जनतांबिक प्रणाली.को सुदृढ़-वनाएं, तो दूसरी श्रोर किसी समाज-सुधारक 
को, कि वह समातावादी समाज की स्थापना में योगदान दे । साथ ही, बाबा साहव 
का सम्बोधि .व्यक्तित्व मानव-प्रारियों कोन केवल-भौतिक प्रग्रति,की दिशा में 
अपितु भ्राध्यात्मिक उत्थान के मार्म में भी श्रनुप्न रित करता, है प्रौर इस दृष्टि से 
उनका जीवन एवं दर्शत विचिध प्रकार से; किसी न-किसी स्थल पर, सभी व्यक्तियों 
के लिए, तव-निर्माण तथा परमार्थ को सजग प्रक्रिया में युगों-युगों तक प्र रणा- 
स्नोत बना रहेगा। । 
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